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“नवेदन 

हिंदी में उत्तम कोटि के निबंधों का कोई ऐसा संग्रह झब 
तक प्रकाशित नहीं हुआ जे भावों तथा भाषा के विचार से 
उच्च काटि का है| झौर जे| ऊँची कक्ताओं के विश्वाथियों के 
हाथ में इस उद्देश्य से दिया जा सके कि वे उसे आदरश सानकर 
अपनी लेखन-शेल्ली तथा विषय-प्रतिपादन रीति का सुधार 
सकें । इस अभाव की पृति फे दद्देश्ये से यह संग्रह प्रस्तुत 
किया गया है। पहले भाग मे अपेच्ताकृत सरल लेखेां का 
संग्रह है तथा दूसरे भाग में उससे कठिन लेखें फा संग्रह है । 
भाषा की कठिनता या सरक्षता केवल शब्दों की तत्समता या 
तड़वता पर निर्भर नहों है। विचारों की गूढ़ता, विषय-अति- 
पादन की गंभीरता, मुद्दाविरें की प्रचुरता, आनुषगिक प्रयोगों 
की योजना और पदों की जटिल्वता तथा इन गुणों को न्यूनता 
ही भाषा को कठिन था सरत्त बनातो है। यही उद्देश्य सामने 
रखकर यह संग्रह उपस्थित किया गया है। 
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हिंदी निरबंधभाला 
दूसरा भाग 
( १ ) चंद्रोदय 


अंधेरा पाख बीता उजेल्ा पाख प्राया। पश्चिम की ओर 
सूर्य डूबा और वक्राकार हँसिया की तरह उसी दिशा से दिख- 
लाई पड़ा। माने करकशा के समान पश्चिम दिशा सूर्य के 
प्रचंड ताप से दुखी हो। क्रोध में आ इसी हँसिया को लेकर दोड़ 
रही है और सूये भयभीत हो पातात्न में छिपने के लिये जा 
रहा है। अब ते पश्चिस ओर आकाश सवेतन्र रक्तमय हो गया। 
क्या सचमुच ही इस कर्कशा ने सूये का काम तमाम किया 
जिससे रक्त बह निकला, अथवा सूर्य भी क्रुद्ध हुआ जिससे 
डसका चेहरा तमतसा गया और उसी की यह रक्त आभा है ९ 
इस्लाम घमम के माननेवाले नए चंद्र की बहुत बड़ी इज्जत करते 
हैँ से। क्यों ? मालुम होता है इसी लिये कि दिन दिन क्षीण 
होकर नाश को प्राप्त होता हुआ चंद्रमा सानों सबक देता है 
कि रमजान मे अपने शरीर का इतना सुखाओ कि वह नष्ट हो 


ु 5) 

जाय | तब देखे। कि उत्तरोत्तर केसी वृद्धि होती है। अ्रथवा 
यह कालरूपी श्रोत्रिय ब्राह्मण के नित्य जपने का ओकार महा- 
मंत्र है; या अंधकार महाराज के हटाने का प्रंकुश है, या विर- 
हिणियों के प्राण कतरने की कैंची है; अथवा झरंगार रस से 
पूणे पिठारे के खेलने की कुंजी है; या तारामीक्तिकों से शुँथे 
हार के बीच का यह सुमेर है; श्रथवा जंगम जगतू-मात्र को 
डसनेवाले अनेग भुजंग के फन पर का चमकता हुआ मणि है; 
या निशानायिका के चेहरे की मुस्कराहट है; या संध्यानारी 
के काम-केलि के समय में उसकी छाती पर लगा हुआ नखक्षत 
है; अघवा जगज्जेता कामदेतब की धन्वा है; या तारा सोतियों 
की दो सीपियों में से एक सीपी है। 

इसी प्रकार दूज से बढ़ते बढ़ते यह चंद्र पूणेता को पहुँचा । 
यह पूने का पूरा चॉद किसके मन का न साता होगा ? यह 
गोल गेल प्रकाश का पिड देख भाँति भांति की ऋतपनाएं मन 
में उदय होती हैं कि क्‍या यह निशा अभिसारिका के मुख 
देखने की आरसी है; या उसके कान का कुंडल अथवा फूल 
है; या रजनी रसणी के लिलार पर बुक्के का सफेद तिलक 
है; अथवा खच्छ नीले आकाश मे यह चंद्र मानों त्रिनेत्र शिव 
की जटा में चमकता हुआ कुंद फे सफेद फूलों का गुच्छा है । 
कामवल्लभा रति की अटा में कूजता हुआ यह कबूतर है, अथवा 
अआ्राकाशरूपी बाजार में तारारूपी मोतियों का बेचनेवाल्ा 
सैदागर है। कूई की कलियों को विकासित करते मगनयनियों 


( ३ ) 
के मान को समूल उन्मूलित करते, छिटठकी 2९: ५०५०४,०:॥ 
दिशाओं का घवलित करते, अंधकार फो नि्लते चंद्रमा 
सीढ़ी दर सोढ़ी शिखर के समान श्राकाशरूपी विशाल पर्वत 
फे मध्य भाग में चढ़ा चल्ला आ रहा है। क्षपा-तम-कांड का 
हटानेवाल। यह चंद्रमा ऐसा मालूम द्वाता है मानों आकाश 
महासरोवर में श्वेत कमल खिल रहा है जिसमे बीच बीच जा 
कलंक की कालिमा है से! मानों मौंरे गूँज रहे हैं। अथवा 
सौंदय की श्रधिष्ठात्रो देवी लक्ष्मी के स्नान करने की यह 
बावड़ो है, या कामदेव की कामिनी रति का यह चूना पोता 
धवल गृह है, या आकाश-गंगा के तट पर विहार करनेवाला 
हंस है जे। सोतो हुई कुइयों का जगाने फा दूत बनकर आया 
है; या देव-नदी आकाश-मगंगा का पुंडरीक है, या चाँदनी का 
धम्रत कुंड है, अथवा आकाश में जे। तारे देख पड़ते हैं वे सब 
गाएँ हैं उनके ककंड में यह सफ़ेद बेल है; या यह हीरे से 
जड़ा हुआ पू्वे दिगंगना का फर्णफूल है; या कामदेव के बाणों 
के! चोख। करने के लिये शान धरने का सफेद गोल पत्थर है 
या संध्या-नायिका के खेलने का गेंद है। इसके उदय से 
पहिले सूर्यास्त की किरणों से सब ओर जो लताई छा गई है 
से मानें फागुन में इस रसिया चंद्र ने दिगंगनाओं के साथ 
फाग खेलने में अवीर उड़ाई है, वह्दी सब ओर आकाश में 
छाई हुई है। अथवा निशा योगिनी ने ताय-प्रसून-समूह से 
कामदेव की पूजा कर यावत्‌ कासी जनें के अपने वश में करने 


( ४ ) 
के लिये छिटकी हुई चॉदनी के बहाने वशीकरण बुक्का उड़ाया 
है; अथवा रवच्छ नीले जल से भरे आकाश-हादा में कालमहा- 
गणक ने रात के नापने फा एक पटीयंत्र छोड़ रकक्‍खा है; 
अथवा जगद्विजया राजा कामदेव का यह श्वेत छत्र है; 
वियोागीमात्र का कामारिन मे कुलसाने के यह दिनमणि है, 
कंदपे-सीसंतिनी रतिदेवी की छप्पेदार कर्धनी का टिकड़ा है , 
या उसी से जड़ा चमकता हुआ सफेद हीरा है; या सब कारी- 
गरों के सरताज आतशबाज की बनाई हुई चरखियों का यह 
एक नमूना हे; अथवा महापथगासी ससय-राज के रथ के 
सूर्य और चंद्रमा-रूपी दे। पहियों में से यह एक पहिया है जो 
चलते चलते घिस गया है। इसी से बीच में कलाई देख 
पड़ती है; अथवा लोगों की आँखें श्रर मन के तरावट और 
शीतलता पहुँचानेवाला यह बड़ा भारी बफ का कछुंड है, 
इसी से वेदों ने परमेश्वर के विराट-वेभव फे वर्णन से चंद्रमा 
फो मन शआऔर नेत्र माना है; या काल-खिलाड़ी के खेलने का 
सफेद गेंद है, समुद्र के नीले पानी में गिरने से सूखने पर भी 
जिसमे कहों कहीं नीलिमा बाकी रह गई है; या तारे-रूपी 
मातीचूर के दानों का यह बड़ा भारी पनसेरा लड्डू है; अथवा 
लोगों के शुभाशुभ काम का लेखा लिखने के लिए यह बिल्लोर 
की गोल दवात है; या खड़िया मिट्टी का बड़ा भारी ढोका है; 
या काल-खिलाड़ी की जेबी घडी का डायल है; या रजत का 
कुंड है; या आकाश के नीले गुंबज से संगमरमर का गोल 


( ५ ) 
शिखर है। शिशिर और हेमंत मे हिम से जे इसकी दुति 
दब जाती है से।| मानें यह तपत्या कर रहा है जिछका फल 
- यह चित्रा के संयोग से शोभित है| चैत्र की पूनों के दिन 
पावेगा, जव इस्तड्की युति फिर दामिनि सी दमऊंगी । इसी से 
कविकुलगुरु कालिदास ने कहा है--- 
“हिसनिमुक्तयेयेगे चित्राचन्द्रमसे।रिव |” 
--वालकषष्ण भट्ट 


( २ ) अकबर का धार्मिक विश्वास 
ओर दीन इलाही 


यद्यपि अकबर ने विद्या ओर शिल्प-कलला संबंधी ग्रंथ 
आदि नहीं पढ़े थे, तथापि वह अच्छे अच्छे विद्वानों से बढ़कर 
विद्या श्रार क्ता आदि का प्रेमी था श्लौर सदा नई नई बातें 
और आविष्कारों के मार्ग हँढ़ता रहता था। उसकी हादिक 
इच्छा थी कि जिस प्रकार में वीरता, दानशीलता शऔर देशों 
पर विजय प्राप्त करने में प्रसिद्ध हूँ, और जिस प्रकार सेरा 
देश प्राकृतिक दृष्टि से सब प्रकार के पदाथ उत्पन्न करने पर 
उपजाऊ होने के लिये प्रसिद्ध है उसी प्रकार विया पश्रौर कला 
आदि में भी मेरी प्रसिद्ध हो । उसे यह भी मालूम हो गया. 
था कि विद्या श्लार कला के सूर्य ने यूरोप में सबेरा किया है। 
इसलिये वह वहा फे विद्वानों श्रौर दक्षों की चिता में रहा 
करता था। यह एक प्राकृतिक नियम हे कि जो ढुँढ़ता हे, 
वच्दी पाता भी है। उसके लिये साधन आपसे आप उत्पन्न 
हो जाते हैं। इस संबंध मे जे। सुयोग आए थे, उनमे से 
कुछ का वर्णन यहाँ किया जाता है | 

सन्‌ २७७ हि० मे इत्राहीम हुसेन मिरजा ने विद्रोह करके 
सुरत बंदर के किले पर अधिकार कर लिया। बादशाही 


( ७ ) 

सेना ने वहाँ पहुँचकर घेरा डाला । स्वयं अकबर भी चढ़ाई 
करके वहाँ पहुँचा । उन दिनों यूरोप के व्यापारियों के जहाज 
वहाँ आया जाया करते थे । मिरजा ने उन्हें लिखा कि यदि 
तुम लोग इस समय आकर मेरी सहायता करो, ते मैं तुम्हे 
यह किला दे दूँगा । थे लेग आए, पर बड़े ढंग से पाए । 
अपने साथ बहुत से विलक्षण और नए नए पदाथथ भेंट के रूप 
में ल्ञाण ॥ जब लड़ाई फे मैदान में पहुँचे, तब देखा कि सामने 
का पन्ला भारी है; इनके मुकाबले हम विजयी न दे सकेंगे; 
इसलिये भट रंग बदलकर राजदूत बन गए झर कहने लगे 
कि हम ते! अपने राज्य की ओर से दृतत्व करने के लिये आए 
हैं। दरार मे पहुँचकर उन्होंने बहुत से पदार्थ भेंट किए 
पर बहुत सा इनाम तथा पत्र का उत्तर लेकर चलते बने । 

धप्रकबर की आविष्कारप्रिय प्रकृति कभी निश्चल न रहती 
थो। भाजकल कल्कत्ते और बंबई की भाँति उन दिनों 
गोआ शऔर सूरत ये दे बंदर थे; जद्दों एशिया और यूरोप फे 
देशों के जहाज आकर ठहरा फरते थे। अक्त युद्ध के कई 
वर्षों के उपरांत अकबर ने हाजी हबीबुल्ता काजी को बहुत 
सा धन देकर गोझा भेजा। उनके साथ अनेक विषयों के 
अच्छे अच्छे पंडित शलौर शिल्पकार भी थे । ये ज्ञोग इसलिये 
भेजे गए थे कि गाोझ में जाकर कुछ दिनों तक रहें और वहाँ 
से यूरोप की बनी हुई भ्रच्छो अच्छी चीजें लेकर आवे | इन 
लोगों से यह भी कद्द दिया गया था कि यदि यूरोप के कुछ 


(८)? 

कारीगर और शिल्पी यहाँ आ सकें, ते उनका भो अपने साथ 
लेते प्राना । सन्‌ &८७ हि० में ये लोग वहाँ से ढोटे | इनके 
साथ प्रनेक प्रकार के नए और विल्नक्षण पदार्थों के अतिरिक्त 
बहुत से कारीगर और शिटरी भी थे। जिस समय इन लोगों 
से खगर मे प्रवेश किया था, उस समय मानें विल्क्षण वस्तुओं 
क्र विलक्षण मनुष्यों की एक बारात सी वन गई थी । नगर 
के हजारों युवक और बद्ध इनके साथ साथ चल रहे थे। बीच 
मे बहुत से यूरापियन अपने देश के वस्र पहने हुए थे। वे 
ले।ग अपने देश के वाजे बजाते हुए नगर में घूमकर दरबार में 
उपस्थित हुए। अरगन बाजा पहले पहल उन्हों के साथ भारत 
मे आया था। उस समय फे इतिहासकार लिखते हैं कि इस 
बाजे का देखकर सब लोग चकित है! गए थे । 

इन कारीगरों और शिल्पियों ने अकबर के दरबार मे जो 
आदर पर प्रतिष्ठा पाई होगी, उसका समाचार यूरोप के 
प्रत्येक देश मे पहुँचा द्वागा । वहाँ भी बहुत से लोगों के मन 
मे आशाओं का संचार हुआ होगा। उनसे से कुछ लोग 
हुगली बंदर वक आ पहुँचे होंगे। अमीर्रा घोर दरबारियों 
की कारगुजारी जिधर बादशाह का शैक देखती है, उधर ही 
पसीना टपकाती है। अ्रबुलफजल ने श्रकबरनामे मे लिखा 
है कि सन्‌ २३ जलूसी मे हुसैन कुलीखाँ ने कूचबिहार के 
राजा से अधीनता-सूचक पत्र लिखवाकर भेजा और उसके 
साथ ही उस्र देश के बहुत से नए और अदभुत पदार्थ भेजे । 


(हू) 

ताबबारसे# नामक यूरोपियन व्यापारी भी दरबार में उप- 
स्थित हुआ, और बासेबाने| ते बादशाह की सुशोलता श्रौर 
गुण देखकर चकित रह गया। अकबर ने भी उन लोगों 
की बुद्धिमत्ता और सभ्यता का अच्छा आदर किया। 

सन्‌ ३५ जल्ूसी फे हाल में प्रबुलफत्न्न लिखते हैं कि 
पादरी फरेबतेन7] गोआा बंदर से उतरकर दरबार में उप- 
स्थित हुए। वे अच्छे बुद्धिमान्‌ श्र बहुत से विषयों के 
पंडित थे। होनहार शाहजादे उनके शिष्य बनाए गए | 
अनेक यूनानी मंथें के अनुवाद की सामग्री एकत्र की गई और 
शाहजादें को सब बातों की जानऋरो कराने की व्यवस्था की 
गई । इन पादरी महाशय के अतिरिक्त प्लौर भी बहुन से 
फिरंगी, जरमन और हबशी श्रादि अपने अपने देश से भेंट 
करने के लिये अनेक उत्तमात्तम पदाथे लाए थे। अकबर 
देर तक उन सबक । देखकर प्रश्तन्न द्वाता रहा । 

सन्‌ ४० जलूसी में फिर कुछ लोग उसी बंदर से आए थे 
और अपने साथ अनेक नवीन और अद्भुत पदार्थ लाए थे। 


“परताब वार” हैे। |9]॥008 म्रा#0एए ० पएता७, ४०. 
पा, ए, 89. 

| इस नाम में भी संदेह है। इसियट के अनुसार मूल्ल में 
“बसूरबा” है। ॥070, 

यह नाम भी ठीक नहीं जान पड़ता । इलियट के अनुसार मूल 
में “फरम लियून” ( ))३/०)० 2 है। 00 9, 85। 
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उनमे कुछ बुद्धिमान ईसाई पादरी भी थे, जिन पर बादशाह ने 
बहुत कृपा की थी । 

मुन्ना साहब ल्खिते हैं कि इसाइयों के धाम्मिक झाचाय्ये 
पादरी लोग आए। ये लोग समय को देखकर आज्ञाओं में 
परिवर्तन कर सकते हैं ओर बादशाह भी इनकी श्राज्ञाओं का 
विरोध नहों कर सकता | थे ज्ञाग अपने साथ इंजील लाए 
थे, और इन्होंने अनेक प्रमाण तथा युक्तियों से अपने धार्मिक 
सिद्धांत का समथन करके ईसाई धर्म का प्रचार प्रारंभ 
किया। इन लोगों का बहुत झादर-सत्कार हुआ। बाद- 
शाह इन लोगें को प्राय: दरबार से दुल्लाया करता था और 
धार्मिक तथा सांसारिक विषयों पर इनकी बाते' सुना करता 
था। वह उनसे तारेत शार इंजील के अनुवाद भी कराना 
चाहता थधा। अछुबाद का कार्य आरंभ भी हो गया था, पर 
पूरा न है! सका। शाहजादा मुराद का उनका शिष्य भी 
बना दिया। एक और स्थान पर सुल्ला साहब फिर लिखते हैं 
कि जब तक ये लोग रहे, तब तक अ्रकबर इन पर बहुत कृपा 
रखता था। ये लेग अपने ईश-प्राथना फे समय कई प्रकार 
के बाजे बजाते थे, जे अभ्रकबर ध्यान से सुनता था। मालूम 
नहों, शाहजादे जो भाषा सीखते थे, वह रूमी थी या 
इब्नानी । सुल्ला साहब ने यद्यपि सन्‌ नहीं लिखा है, तथापि 
लक्षणों से जान पड़ता है कि शाहजादा मुराद पादरी फरेबतेन 
का ही शिष्य बनाया गया था। शायद वे उसे श्रपनी यूनानी 
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भाषा सिखाते होंगे, जिसका कुछ संफेत अबुलफजल ने भी 
किया है। यह सब कुछ है, पर हमारी पुस्तकों से यद्द पता 
नहों चलता कि इन लोगों के द्वारा किन किन पुस्तकों के 
अनुवाद हुए थे। हाँ, खलीफा सैयद मुहस्मद हसन साहब 
के पुस्तकालय में मैंने एक पुस्तक अवश्य ऐसी देखी थी, जे 
अकबर के समय में लैटिन भाषा से भाषांतरित हुई थी | 

मुन्ना साहब लिखते हैं कि एक अवसर पर शेख कुतुबुद्दी 
जाल्ेसरी का, जो बड़े विकट खुराफाती थे, ले!गें ने पादरियों 
फे साथ वाद-विवाद करने के लिये खड़ा किया । शेख साहब: 
बहुत ही आवेश-पूजवेक सामने आ खड़े हुए शलौर बे।े कि खूब 
ढेर सी आग सुलगाश्रो; श्र जिसे दावा हा वह मेरे साथ आगः 
में कूद पड़े। जा उसमें से जीवित निकत् आवे उसी का धार्मिक 
सिद्धांत ठीक समझा जाय । आग सुलगाई गई | उन्होने एक 
पादरी की फमर सें हाथ डालकर फहा-- हाँ, आइए |”? 
पादरियों ने कहा कि यह बात बुद्धिमत्ता के विरुद्ध हे। अक- 
बर को भी शेख की यह बात बुरी लगी। शऔर वास्तव में यह 
बात ठीक भी नहीं थी। ऐसी बात कहना मानें अप्रत्यक्त रूप 
से: यह मान लेसा है कि हम कोई बुद्धिमत्ता-पू्ण तके नहीं कर 
सकते। फिर अतिथियों का चित्त दु.,खी करना न ते धामिक 
दृष्टि से ही ठीक है और न नैतिक दृष्टि से हो। 

अफबर तिब्व्रत प्यार खता के लोगों से भी वहाँ के हाल सुना 
फरता था। जेनियों और बैद्धों के भी अथ सुना करता था | 
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हिंदुओं फे भी सैकड़ों संप्रदाय और हजारों घधर्म्रथ हैं। वह 
सब कुछ सुनता और सबझ्ले संबंध मे वाद-विवाद करता था | 

कुछ ऐसे दुष्ट मुसलमान भी निक्रल आए थे, जिन्होंने एक 
नया संप्रदाय खड़ा कर लिया था। इन लोगें ने नमाज, राजा 
आदि सब कुछ छोड़ दिया था औ्रर दिन-रात शराब, कबाब और 
नाच-रंग में मस्त रहता आरंभ कर दिया था। विद्वानों श्र 
मेलवियों आदि ने उन्हें बुलाकर समक्ाया कि अपने इन अर सभ्य 
व्यवहारों से तेबा करो । उन लोगों ने उत्तर दिया कि हम 
ले।गें ने पहले तेवा कर ली है, तब यह संप्रदाय ग्रहण किया है। 

इन्ही दिनों से कुछ मै।ज्ञवी और मुन्ना आदि भी साम्राज्य 
से निवांसित करने के लिये चुने गए थे। कुछ व्यापारी 
कंघार की ओर जानेवाले थे। इन लोगों का भी उन्हीं फे 
साथ कर दिया गया और व्यापारियों के प्रधान से कह दिया 
गया कि इन ज्ञोगों का बहों छेड़ आना। वे व्यापारी कंधार 
से विज्ञायती घेड़े ले आए, जे। बहुत द्वी उपयोगी थे; और इन 
लोगों का वहाँ छोड़ आए; क्योंकि ये निरूस्मे थे, बल्कि काम 
बिगाड़नेवाले थे । जब समय बदलता है, तत्र इसी प्रक्नार के 
परिवत्तन किया करता है | 

इन सब बातों का तात्पये यह है कि भिन्न सित्र प्रकार के 
ज्ञानों का भांडार एक ऐसे अशिक्षित मस्तिष्क मे भरा, जिसमें 
आरंभ से अब तक कभी सिद्धांत और नियम आदि का प्रति- 
विंब भी न पड़ा था। अब पाठक स्वयं ही समक्त लें कि 
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उसके विचारों की क्‍या दशा होगी । इतना अवश्य है कि 
उसकी नीयत कभी किसी प्रकार की बुराई की ओर नहों थी । 
वह यह भी समझता था कि सभो धर्मों के आचार अच्छी 
नीयत से लोगे को सत्य के उपासक बनाना चाहते हैं और 
उनकी अच्छे माग पर लाना चाहते हैं; श्र उन्होंने अपने 
धार्मिक सिद्धांत, विश्वास और व्यवस्थाएँ आदि अपनी अपनी 
बुद्धि के अनुसार अपने समय के देखते हुए मत्ताई, सुशीलता 
ग्रर सभ्यता की नोंव पर स्थित किए थे। यह नेक-नीयत 
बादशाह जिस बात का सबसे बढ़कर समझता था, वह 
यह थी कि परमात्मा सबका स्वामी है ओर सब कुछ कर 
सकता है। यदि समस्त सत्य सिद्धांत किसी एक हो 
धर्म की कोठरी में बंद द्वोते, तो ईश्वर उसी धर्म फो पसंद 
करता और उसी का संसार मे रहने देता, बाकी सबको 
नष्ट-भ्रष्ट कर देता । परंतु जब उसने ऐसा नहीं किया, तब 
इससे यहो सिद्ध द्वाता है कि उसका कोई एक धर्म नहीं है, 
बल्कि सब धर्म उसी के हैं। बादशाह इईंशर की छाया 
होता दै इसलिये उसे भी यही समझना चाहिए कि सभी 
धर्म मेरे हैं । 

इस वास्ते उसे इस वात का शाक नहीं था कि सारा संसार 
मुसलमान हा जाय और इस पृथ्वी पर सुसल्लमान के अतिरिक्त 
ध्लोर किसी घर्म का कोई आदमी दिखाई हो न दे । इसी लिये 
उसफ दरबार से इस धामिक झगड़े के बहुत से मुकदमे उप- 
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स्थित होते थे। उत्तमें से एक समुकदसा ते यहाँ तक बढ़ा 
कि शेख सदर या प्रधान घामिक विचारपति की जड़ हो 
उखड़ गई । 
हिंदू हरदम अकबर के साथ लगे रहते थे। उनसे 
हर एक बात पूछने का अवसर मिलता था। वे भो बहुत 
दिनों से इश्वर से प्राथेना कर रद्दे थे कि कोई पृछनेवाला 
उत्पन्न हो । अकबर फो सब बातें जानने का शौक था, इस- 
लिये उसे इनक्ली ओर प्रवृत्ति होने का घोर भी अधिक अवसर 
सिज्ञा। सत्य का श्रन्वेषक बादशाह्‌ गौतम नासक एक 
ब्राह्मण पंडित की, जिससे आरभ में सिहासन-बत्तीसी का 
अनुवाद कराया गया था, प्राय: बुल्वाकर बहुत सी बातें पूछा 
ग्रर जाना करता धथा। मुन्ना साहब कहते हैं कि महल के 
ऊपरी भाग से एक कमरा था, जो ख्वाबगाह ( शयनागार ) 
कहलाता था। अकबर उसकी खिड़की मे बैठता था और 
एकाँत के समय देवी नामक ब्राह्मण फो, जो महाभारत का 
अनुवाद कराया करता था, एक चारपाई पर बैठाकर रस्सियों 
से ऊपर खिंचवा लिया करता था। इस प्रकार वह नब्राह्मण 
अघर से हटकता रहता था; न जमीन पर रहता था और न 
असमान पर । अकबर उससे अप्नि, सूये, ग्रह, प्रत्येक देवी- 
देवता--न्रह्मा, विष्ण, महेश, कृष्ण, राम झआदि--क्ो पूजाओं 
फे प्रकार और मंत्र आदि सीखा करता था। वह हिंदुओं के 
धार्मिक सिद्धांत तथा पैराणिक कथाएँ आदि बहुत ही ध्यान 
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और शैक से सुना करता था तथा चाहता था कि हिंदुओं 
के सभी धार्मिक श्रधों के अनुवाद हे। जायें । 

मुन्ना साहब कहते हैं कि सन्‌ ३० जलूसी के उपरांत 
जमाने का रंग बिलकुल बदक्त गया; क्योंकि कुछ धमे-विक्रेता 
मुल्ला भी अकबर के साथ मिल्ल गए थे। यदि किसी भवि- 
ध्यद्वाणों की चर्चा होती, तो अ्रकबर उस पर आपत्ति करता 
था। यदि देवी आभास की बात छिड़ती थी, ते वह चुप दो 
जाता था; यदि किसी फरामात, देव, जिन, परी आदि ऐसी 
चीजें का जिक्र होता था, जे कभी आँख से दिखाई न पड़ती 
थों, तो वह उनकी बातें विल्ञकुल नहीं सानता था। यदि 
फोाई कद्दता था कि कुरान शाश्रत है अथवा खय्य ईश्वर का 
कहा हुआ है, ते! श्रकबर उसके लिये प्रमाण माँगा करता था । 

पुनजन्म आदि के संबंध में निबंध लिखे गए और यह 
निश्चय हुआ कि यदि मरने के उपरांत भी पाप या पुण्य बना 
रहता है, ते। वह पुनजेन्म और परजन्स बिना हुए हो हो नहीं 
सकता। इस संबंध में बहुत वाद विवाद हुआ करता था । 

जब खान आजम काबे से लौटे, तब संसार देख आने के 
कारण उन्हें कुछ बुद्धि भरा गई थी । पहले उन्होंने जो दाढ़ी 
बढ़ाई थी, वह अकबर के सामने पहुँचकर मुँड़वा डाली। 
इन्हीं खान आजम की दाढ़ी के सबंध में पहले बड़ी बडी बातें 
हुई थीं, जो इनफे विवरण में दी गई हैं। सन्‌ <€० छ्वि० 
में ये एक युद्ध से लौटे थे। बादशाह बैठा हुआ बहुत प्रसन्नता- 
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पूवेक इनसे बातें कर रहा था। इसी बीच में उससे कहा 
कि हमने जन्मांतर के संबंध मे बहुत से वर्क-पूर्ण सिद्धांत स्थिर ., 
किए हैं। शेख अबुल्लफजल तुमका समझता देगे श्यौर तुम 
उनको सान लोगे। बेचारे खान आजम सानने फे सिवा श्रोर 
कर ही क्‍या सकते थे। 

एक बहुत बड़े खानदानी शेख थे। देवी पंडित को 
ख्वाबगाह मे जाते देखकर उन्हें भी शौक चर्राया । छल्ल-कपट 
की कसंद लगाकर वे भी ख्वावयाह तक पहुँचने लगे। उन्होंने 
कुरान प्यार पुराणों की बहुत सी बातों का सामंजस्य स्थापित 
करके दिखतलाया, ब्रह्म की एकता की नोव रखकर उस पर 
“से५हूं? की मीनार खड़ी की शलौर परम नास्तिक फरऊन+ 
का भी परम पस्तिक प्रमाणित करके सिद्ध कर दिया कि 
सभी ले।ग किसी न किसी रूप में आस्तिक और धार्मिक होते 
हं। बल्कि उन्होंने वादशाह का यह भी विश्वास दिलाया कि 
पाप के दुष्परिणाम का सय सदा सुक्ति की आशा के सामने 
दबा रहता है। मुक्ति की आशा सभी को लगी रहती दे; 
पम रौर इसी लिये वे पाप से डरते रहते हैं। उन्होंने यह भी 


- बलख का रहनेवाका एक पअसिद्ध अभिसानी और नास्तिक, जो 
अपनी धूतता के कारण मिस्र का वादशाह हो गया था और जे। अपने 
आपके “ईश्वर! कहा करता था। इसने बनी इसराईल जाति तथा 
हजरत मूसा का बहुत तंग किया था। कहते है कि इश्वर के कोप के 
कारण यह नील नदी में हृबकर मरा था। 
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प्रमाणित कर दिया कि पहले जो पैगंबर थे, वही अब खलीफा 
हैं। और नहों ते कम से कम उन्तके प्रतिबिब ते श्रवश्य 
हैं। वही सबकी आवश्यकताएँ और इच्छाएँ' पूरी किया 
करते हैं; उनके आगे सबका सिर कुकाना चाहिए; सबको 
उनका अभिवादन करना चाहिए, आदि श्रादि अनेक प्रकार 
की बातें गढ़ी जाया करती थीं और पथ-दश्रष्ट करने के उद्योग 
हुआ करते थे । 

मुन्ना साहब बहुत बिगड़कर कद्दते हैं कि वीरबल ने यहद्द 
समकाया कि सूर्य ईश्वर की पूर्ण सत्ता का प्रकाशक है। हरि- * 
यात्नी उगाना, अनाज लाना, फूल खिलाना, फल फल्ताना, 
संसार से प्रकाश करना, सबका जीवन देना उसी पर निर्भर 
है; इसलिये वही सबसे अधिक पृज्य है। वह जिधर उदित 
होता हो, उधर ही भअंह करना चाहिए न कि जिघर वह 
अस्त होता हा, उधर। इसी प्रकार आग, पानी, पत्थर, 
पीपल और उसके साथ सब वृक्ष भी इंश्वर की सत्ता के 
प्रकाशक बन गए। यहाँ तक कि गे। और गोबर भी ईश्वर 
की सत्ता के द्योवक हो गए। इसी के साथ तित्लक शोर 
यज्ञोपवीत की भी प्रतिष्ठा होने लगी। मजा यह कि बड़े बड़े 
मुसलमान विद्वान और मुसाहिब भी इन बातें का समर्थन 
करने लगे और कहने लगे कि वास्तव में सूये सारे ससार को 
प्रकाशित करता है, सारे संसार का सब कुछ देता है और 
बादशाहों का ते मित्र और संरक्षक ही है। जितने प्रतापी 


ब्न 
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बादशाह हुए हैं, सब इसका प्रभ्ु॒त्॒ स्वीकृत करते रहे हैं। 
इस प्रकार की प्रथाएँ हुमायूँ के समय में भी प्रचलित थॉ। 
तुके लोग प्राचीन काल से नो रोज के दिन इंद मनाते थे और 
थालेों मे पकवान तथा मिठाइयॉ आदि भरकर लूटते लुटाते 
थे। प्रत्येक मुसलमान बादशाह ने भी इसे कहों कम श्र 
कहों प्रधिक ईद का दिन समझा है। और घास्तव में जिस 
दिन से अकबर सिद्दासन पर बेठा था, उस दिन से वह नो 
रेज की बहुत हो शुभ ओर सारे संसार के त्योहार का दिन 
समझकर बहुत कुछ उत्सव मनाता और जशन करता था। 
उसी के रंग के अनुसार सारा दरबार भो रँंग जाता था। 
पर हाँ, अब वह भारतवर्ष से था, इसलिये भारत की रीति- 
रस्में भी बंरत लिया करता था । 

अकबर ने त्राह्मणों से सूये की सिद्धि का मंत्र सीखा था, 
जिसे वह सूर्योदय और आधी राव के समय जपा करता था | 
सभ्ाल्ला के राजा दीपचंद ने एक जलसे मे कहा कि हुजूर, यदि 
गे ईश्वर की दृष्टि में पूज्य न होती, तो कुरान में सबसे पहले 
उच्ची का सूरा (मंत्र) क्यों होता ? उसका मांस हराम कर 
दिया गया और आम्रहपूवेक कह दिया गया कि जो कोई उसे 
सारेगा, वह मारा जायगा। इसका समथेन करने के लिये बड़े 
बड़े हकीम अपने हिकमत के ग्रंथ लेकर उपस्थित हुए श्रोर 
कहने लगे कि इसके मांस से अनेक प्रकार के रोग उत्पन्न होते 
हैं; वह रद्दी और गरिष्ठ हता है, इत्यादि इत्यादि । 
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मुन्ना साहब इन बातें के। चाहे जहाँ तक बिगड़कर दिख- 
लावे, पर वास्तविक बात यह है कि श्रकबर इस्लाम धर्म के 
सिद्धांतों से सर्चथा हीन नहीं था। वह अपने पूर्वजों के ध्मे 
फो भी बहुत कुछ मानता था । मीर अबू तुराब हाजियों के 
प्रधान होकर सक्‍के गए थे। जब सन्‌ €प७ हि० मे वे लौठ- 
कर आए, तत्र अपने साथ एक ऐसा भारी पत्थर लाए जे हाथी 
से भी उठ न सके । जब पास पहुँचे, तब बादशाह फो लिख 
भेजा कि फिशजशाह के समय से एक बार कदस-शरीफ« 
आ्राया था। अब हुजूग के शासनकऋात्त मे सेवक यह पत्थर लाया 
है। अकबर ने समझ लिया था कि इस सीधे सादे सैयद ने 
यह भी एक दूकानदारी की है। पर इस समय ऐसा काम 
करना चाहिए जिप्तमें इस बेचारे की भी हँसी न हे।; और मुम्े 
जे! लोग इस्साम घर्म से च्युत बतलाते हैं, उनके भी दाँत टूट 
जायँ। इसलिये उसने आज्ञा दी कि दखार भज्ञी भाँति 
सजाया जाय | उक्त सैयद के पास आज्ञापत्र पहुँचा कि शहर 
से चार कास पर ठहर जाओ।। अकबत्रर सब शाहजादों और 
अमीरों के अपने साथ लेकर अगवानी के लिये गया। कुछ 
दूर पढले से ही सवारी पर से उतरकर पैदल हे। लिया | बहुत 
आदर तथा नम्नतापूर्वक स्त्रय पत्थर को कंधा दिया और कुछ 
दूर तक चल्षकर कहा कि धम्मनिष्ठ अधीर इसी प्रकार इसे दर- 
बार तक लावे और पत्थर मौर के ही घर पर रखा जाय । 


» सुंहम्सदु साहब के पद-चिह्नो से अकित पत्थर । 
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मुन्ना साहब कहते हैं कि सन्‌ &€८७ हि० में तो आफत 
ही आ गई। यह वह समय था जब कि चारें ओर से 
निश्चितता हा गई थी । विचार यह हुआ कि लोग “ल्ाइ- 
लहू इलू अल्लाह” (ईश्वर एक ही है ) के साथ “अकबर 
खलीफतुल्लाह?? ( श्रक्बर खत्तीफा या मुह्रम्मद का उत्तरा- 
घिकारी है ) भी कद्दा करें। फिर भो लोगों के उपद्रव करने की 
आशंका थी, इसलिये कहा जाता था कि बाहर नहां, महल्त मे 
फद्दा करो । सर्वसाधारण प्राय: “श्रल्लाह अ्रकबर” के सिवा 
छोर कुछ कहते ही न थे * प्राय: लेाग अभिवादन के समय 
सलाम अलैक के बदले “अल्लाह अकबर” और इसके उत्तर में 
“जरले जलाल हू? फहा करते थे। अब तक हजारां रुपए ऐसे 
मिलते हैं, जिनके देने ओर यही वाक्य पाए जाते हैं। यद्यपि 
सभी भ्रमीर श्राज्ञाकारी श्रौर विश्वसनीय समझे जाते थे, तथापि 
विचार यह हुआ कि इनमें से पहले कोई एक आरंभ करे। 
इसलिये पहले कुतुबुद्दोनखों काका का संफेत किया गया कि 
यह पुराना शोर अनुकरणमूलक घर्म छोड़ दो । उसने शुभ 
चितन के विचार से कुछ दुःख प्रकट करते हुए कहा कि श्रार 
ओऔर देशों के बादशाह, जेसे रूम के सुल्तान आदि, सुनेंगे ते 
क्या कहेंगे। सबका धर्म ते यद्दी है चाहे अनुकरणमूलक 
हा। और चाहे ओर कुछ हा । बादशाह ने विगड़कर कहा कि 
तू अप्रत्यक्ष रूप से रूम के सुल्तान की ओर से लड़ता है पा 
अपने लिये स्थान बनाता है, जिसमें यहाँ से जाने पर वहाँ 
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प्रतिष्ठा पावे। जा, वहीं चला जा। शहबाजखाँ कंबोह 
ने भी प्रश्नोत्तर में कुछ कड़ो बाते कही थों। वीरबल अवसर 
देखकर कुछ बेत्ते, पर उनके उसने ऐसी कड़ी धमकी दी कि 
उस समय की सब बातचीत ही बेमजे हे! गई और सब अमीर 
आपत में काना-फूसी करने लगे। बादशाह ने शहबाजखाँ 
को विशेष रूर से तथा दूसरे ज्े।गों का मुग्ध कर कहा कि क्‍या 
बहते हो, तुम्हारे मुँह पर गू में जूतियों भरकर लगवाऊँगा | 
मुन्ना शारों ने इस संबंध में कुछ कविता भी की थो | 

इन्हां दिनें में यह भी निश्चय हुआ कि जे व्यक्ति अक- 
बर के चलाए हुए नए धम में, जिसका नाम “दीन इल्ाही 
अकबरशाही” था, सम्मिलित दे उसके लिये चार बाते आव- 
श्यक हैं--धन की ओर से उदासमीनता, जीवन की ओर से उदा- 
सीनता, प्रतिष्ठा की ओर से उदासीनता और घम की ओर से 
उदातीनवा। जो इन चारों बातों से उदासीन दे, वह पूरा 
ओर नहां ते! तीन-चेथाई, आधा या चेाथाई अनुयायी माना 
जाता था। धीरे धोरे सभी ले।ग “दीन इलाही प्रक्रशाही” 
में आ गए | इत नए धमे के संबंद में सूचनाएँ ओर व्यव्थाएँ 
देने तथा नियम आदि निधोरित करने के लिये कई खत्लीफा भी 
नियुक्त हुए थे। उनमें से पहले खत्तीफा शेख अबुलफजल 
थे। जो व्यक्ति दीन इलाही! में आता था, वह इस आशय 
का एक इकरारनासा लिख देता था कि में अपनी इच्छा से और 
अपनी आत्मा की प्रेरणा से अपना वह कृत्रिम और अनुकरण- 
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मूलक इस्लास धर्म छोड़ता हूँ, जा मैंने अपने पूर्वजों से सुना था 
ग ्रौर जिसका पालन करते हुए उन्हे देखा था; और अब में 'दीन 
इलाही अकवरशाही' मे आकर सम्मिलित हुआ हूँ, श्र धन, 
जीवन, प्रतिष्ठा आर दीच की ओर से उदासीन रहना और 
उनका त्याग करना मंजूर करता हूँ | इस 'दीन इलाही? मे बड़े 
बड़े अमीर और देशों के शासक सम्मिलित होते थे । ठठट्ठे का 
इहाकिम मिरजा जानी भी इसमे सम्मिलित हुआ था। सब 
लोगों फे इकरारनासे अवुलफजल को दे दिए जाते थे और वे 
सब लोगों के विश्वास के अनुसार उन पऋ। की क्रम से ल्गा- 
कर रखते थे । यही शेख दीन इलाही' के प्रधान खलोफा थे । 

अमीरां मे से जे लोग दीन इलाही श्रकबरशाही? में 
सम्मिलित हुए थे, इतिहासां आदि के आधार पर उनकी जो 
सूची तैयार की गई है, वह इस प्रकार है-- 

( १ ) अबुल्लफजल, खलोफा | 

(२) फैजी, दरबार का प्रधान कवि | 

(३ ) शेख मुबाग्क नागौरी | 

( ४ ) जाफरबंग आसफ खाँ, इतिह।स-लेखक और कवि ! 

( ५ ) कासिम काब्लो, कवि | 

(६ ) अब्दुल समद, दरबार का चित्रकार श्लौर कवि । 

( ७ ) आजमख्खाँ काका, सक्‍के से लौटने पर । 

(८ ) सुल्ला शाहमुहम्मद शाहाबादी, इतिहास-लेखक । 

( 5 ) सूफो अहसद । 
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( १० ) सदरजह्ान, सारे भारत के प्रधान मुफ्ती और 

( ११-१२ ) इनके दोनों पुत्र । 

( १३ ) मीर शरीफ असली | 

( १४ ) सुल्तान ख्वाजा सदर | 

( १५ ) मिरजा जानी, ठट्ट का हाकिम । 

( १६ ) नकी शोस्तरी, कवि और दे--सदी मंसबदार | 

( १७ ) शेखजादा गासाला बनारसी । 

(१८ ) वीरबल । 

इसी संबंध से मुन्ना साहब कहते हैं कि एक दिन योँही 
सब लोग बैठे हुए थे। अकबर ने कहा कि आजकल के 
जमाने मे सबसे अधिक बुद्धिमान कान है ९ बादशाहें को छोड़- 
कर और लोगों के नाम बतलाओ। । हकीम हमास ने कहा कि 
में ते यह कहता हूँ कि सबसे अधिक बुद्धिमान मैं हूँ । अबुल- 
फजल ने कहा कि सबसे श्रधिक बुद्धिमान मेरे पिता हैं । इसी 
प्रकार सब लोगों ने अपनी अपनी बुद्धिमत्ता प्रकट की | 

अकबर के सारे इतिहास में यह बात खर्णाक्षरों में लिखने 
कं योग्य है कि इन सब बातों के होते हुए भी इस साल में 
उसने स्पष्ट आज्ञा दे दी कि हिंदुओं पर ल्गनेवाला जजिया 
नामक कर बिलकुल माफ कर दिया जाय । इस कर से कई 
करोड़ रुपए वाषिक की आय होती थी। 

--रामचंद्र वर्म्मा 


(३ ) भाषा का इतिहास 


इस मुल्क के सबसे पहने रहनेवाले कान थे और उनकी 
बे।ली क्‍या थी, अ्रव फाई नहीं कद्द सकता | क्या वह बोली 
तामिल प्रौर तिलग्यू की जड़ थी कि जो अरब तक दक्‍्खन में 
बोली जाती है, आर संस्क्रत से कुछ भी सरोकार नहीं रखती 
या उन बहुत सी बोलियां में से किसी की जड़ थी जो भूमिए 
भील गोंड चुत्राड़ श्रादि विध्या के आसपास जंगल क्ाड़ियों , 
फे रहनेवाले वालते हैं ९ 

जे। हो, सम्कृत हर्गिज नहीं थी । संस्कृत इस सुल्क में आये 
लोगों फे साथ यानी ब्राह्मण ज्षत्रिय श्रौर वैश्यों के साथ, कि 
जिनकी वह वोली थी, उत्तर पच्छिम यानी द्विमाज्ञय पार उत्तर 
कुरु देश से आई । साबित है कि यहाँ भूमिए इस मुल्क के हर 
हिस्से में जुदा जुदा किम्म की वोलियाँ बोलते थे । इससे यह 
मतलत्र नहों कि किस कदर कदम बकऋदम इटते हुए दक्खन को 
चले गए खाह अगम्य जंगल पहाड़ी मे पनाहगीर हुए। इसमें 
शक नहों कि उनकी जमाअ्रत ने शुद्र के नाम से अपने विजयो 
गारे दुश्मनों की यानी श्रारय लोगों की सेता कबूल की, और 
उनकी नई आबादियों में आबाद होकर गिनती में आए, गो 
निद्ायत खार और जलील ओऔर खिदमतगुजार थे। लेकिन 
ब्राह्मणों का पेशा पढ़ने पढ़ाने का था और इनकी बड़ाई और 


( २५ ) 


जीविका संस्कृत विद्या से थी, इसलिये उन्होंने एकबारगी शूद्रों 
के लिये दर्वाजा बंद कर दिया और उन्हें उसके पढ़ने पढ़ाने 
की बिल्कुल मनाही कर दी, श्र सबब उस सनाही का यह 
ठहराया कि पाणिनि का व्याशरण वेदांग है, और शूट्रों को 
सिखलाने की ते। कान सी बात है, मभैर नाम उसका देववाणी 
रक्‍खा। सिवा इसके शूद्रों फो संस्कृत शब्दों का शुद्ध उच्चा- 
रण करना भी बहुत कठिन पड़ा होगा, और प्राकृत के नाम से 
वह उनकी नई नई जबानें बन गई होंगो । प्राकृत निकला है 
प्रकृत से । जब एक जबान से कोई दूसरी जवान निकलती है, 
असली जबान को उप्त दूसरी जबान की प्रकृति कहते हैं। 

जे! हो, यह तमाम प्राक्तें अर्थात्‌ यहाँ के जिल्ला जिला 
की बे।लियाँ अर्थात्‌ मागधी, अद्धमागघी, शैरसेनी, महाराष्ट्री, 
शावरी, आभीरी, चांडाली, पैशाचो आदि उच्च लोगों के नजदीक 
गँवारी और बहुत नीच रहीं, और राजदर्बार अर्थात्‌ कचहरियों 
की जबान सरक्ृषत बनी रही । यहाँ तक कि ससीह के ५७३ 
बरस पहले शाक्यमुनि गेतमबुद्ध ने एक ऐसा भारी उल्नठ पुल्तट 
पैदा किया जे। आज्ञ तक दुनिया में सुना नहों गया । उसने 
अपना बयान अवास का समम्राना चाहा और उसने उनकी 
बोली में उपदेश शुरू किया। प्राकृत श्रत, बच्चे, पढ़े, अन- 
पढ़े समझते थे । इस सगध देश की प्राक्ृत भ्र्थात्‌ मागधघी, 
जो बैाद्धमत का मानों पालना थी, एकबारगी ऊँचे दर्ज का 
पहुँच गई, और वह जबान मजहवी और वहो दबोरी करार 
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पाई। और कई सी कम दे हजार ब॑रस गुजरे हैं, वररुचि 
ने उसका व्याकरण भी बना दिया। यहाँ तक कि वैादड्धमत- 
वालों ने बाप के बेटा और बेटे का बाप कर दिया | प्राकृत 
का असल ओर रूस्कृत के! उससे निकत्ता बता दिया। लिख 
दिया, “एक जबान जे। तसास जवानों की असल है, और सृष्टि 
के आरंभ मे सनुप्य ओर ब्राह्मण जिन्होंने कभी कुछ कहा 
सुना न था बल्कि सवंशक्तिमान्‌ बुद्ध लाग भी उसी सें बोलते 
थे श्रौर उसका नाम सागधी है? । 

जब श्रीशंकराचाय ने आझाठवी या नवी सदी के करीब 
बाद्धों के! यहाँ से निकाला तब संम्क्ृत को फिर जारी करने की 
फीशिश हुई लेकिन शंक*स्वामी के भी मकदूर से बाहर था 
कि प्राकृत का लाश करें झार संस्कृत को नित के तमाम ओर 
आपस की बोज्नचाल के लिये जारी जबान बनावे । गो इसमे 
शक नहीं कि चंद रोज के लिये सस्कृत घार के राजा सोज 
और कन्नीज के राजा राठोर के दर्बारों में आबताब के साथ 
चमक गई थी लेकिन प्राकृत का कुछ दिन बाद ऐसे कड़े श्रार 
जबदेस्त दुश्मनों से काम पड़ा कि झव तक कभी नहीं आए थे । 
यह सुसल्लमान थे | यह फारसी बोलते थे और इन्हों के साथ 
फारसी इस देश में आई । 

इन ले।गों ने अपनी फारसी के सामने प्राकृत का नाम 
हिंदवी रक्खा | इस जमाने तक प्राकृत मे धीरे धीरे बड़े उल्लट 
फेर हो गए थे । संक्षेप और उच्चारण की सुगमता फे लिये 
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बहुतेरे शब्द बिलकुल बदल गए थे। नए नए शब्द शामित्र 
हो गए थे। पुराने मुश्किल्ष से पहचाने जाते थे। तमाम 
दुनिया की जबानें का यही दस्तूर है। 

लेकिन यह नई फारसी, जिसने हमारी प्राकृत को भर 
दिया, ख़ुद अरबी से भरी हुई आई। अरबी संस्कृत से कुछ 
सरोकार नहीं रखती। प्राकृत ने फारसी के साथ अरबी की 
भी अपने अंदर जगह दी | मुसलमानों का आईन कानून, 
जे। उस वक्त हिंदुस्तान में जारी था, अरबी जबान में द्वोने के 
कारण अरबी शब्द तमाम हिदुस्तान में, क्या बड़े आदमी और 
क्या अवाम, सबकी नित की बोलचात्न मे आ गए । 

अब इस जबान के अर्थात्‌ उस प्राकृत के जिसमें फारसी 
गौर अरवी मिली, हिंदी कहे! चाहे हिंदुस्तानी, भाषा कहे 
चाहे ब्रजभाषा, रेखता कहो चाहे खरी बोली, उद कहे चाहे 
उद्‌ एमुअजल्ला, उसके बीज तभी से बेए गए कि जब महसूद 
गजनवी ने चढ़ाई की और मुसलमानें की इस मुल्क पर तब- 
व्जुह हुईं, आठ से बरस से जियादा गुजरते हैं । 

दिल्ली और आगरा देोनें उस वक्त गुमनाम थे । कन्नौज 
गाया हिहुओं के सल्तनत की राजधानी गिना जाता था। 
संस्क्रत विद्या वहाँ अपने श्राज पर थी। मथुरा का शहर 
भी बढ़ी रौनक पर था। लेकिन निहायत अ्रफसेस की बात 
है कि उस वक्त की भाषा मे लिखी हुई कोई पुस्तक अब नहीं 
मिली । सबसे पुरानी इस जबान की एस्तक जो हम ले।गें के 
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हाथ लगी है, मशहूर भाट चंद का “पृथ्वीराज रासेा” है। 
यह कहना मुश्किल है कि चंद की जबान, याने जिस जबान में 
उसने पृथ्वीराज गसे! लिखा है, कन्नोज की जबान थी या 
सथुरा या काँगड़ की, या दिल्ली और अजसेर की, या उस 
जमाने मे इन मुकामों की वे।लियों के दर्मियान कुछ ऐसा बड़ा 
फके न था | जो दो, कई सतरें लिखी जाती हैं। उनके देखने 
से मालूम हा जायगा कि हमारे पश्चिमेत्तर देश की जबान तब 
से ञ्रब किस कदर बदल गई और कैसी जल्द फारसी शब्द 
उसमे मिलने लगे थे ' ह 

“मिल्ते सेन सुरितान दिसा अन्नेक दिव्य भर | 

दिव्यपाणि पद्धरी सुकरि सावस्य ( ? )--पर ॥ 

गहि को सुस!ज्ज गज्ननि सुबर आतस चरित अनंत करि। 

आपदचंत पंग सारध सयन मिल्लन सन थाप्पिय घान लरि ॥ 

तब कहे शाह सा,ब अहे तातारखान सुनि। 

खुरासान रुस्तमा सन मारूफ खान पुनि।? 

अब इस मुल्क में दो किस्म के आदमी हो गए। एक 
जिन्होंने इस सुल्क का फतह किया अर्थात्‌ सुसलमान और 
दूसरे जे उनके ताबे हुए अर्थात्‌ हिंदू। दर्बार की जबान 
फारसी थी क्षौर दर्बार ही की जबान तमाम दुनिया में और 
तमाम जबान में उत्तम और माननीय समभ्कती जाती है। गोया 
बिल्कुल सभ्यता भार वजादारी की वह जड़ हो जाती है। 
हिंदू का सबसे बड़ा हासिला यही था कि जहाँ वक बन पड़े, 
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इल्म और लियाकत में मुसलमानों बर[विरी कहें-3...बड़ी से 
बड़ी तारीफ उस वक्त हिंदू की यही?हों सकती थी कि इक 
शेर ईरानियों फे से मालूम होते हैं। हिंदू लोगंन केवल आपस, * 
के बीच फारसी में चिट्ठी-पत्री जारी रखते थे, घरच्‌ अपने घर 
का हिसाब भी फारसी में लिखते थे। सर हेनरी इलियट 
लिखते हैं कि “हिंदू मुस/न्नफ की तसनीफ मे कोई बाव ऐसी 
नहों है ज्ञिससे उसकी काम और उसक' मजहब जाहिर हो सके । 
हॉ शायद किसी कदर इबारत का गैरफसोह श्र पुरतकल्ल्ुफ 
होना अलबत्ता इस बात पर एँगली उठाता है कि गैर की पोशाक 
उसके बदन पर कैसी बुरी मालूम होती है. यह हिंदुओं को 
काफिर लिखता है, श्रार मुसलमानों के सामिन . यह पीरें 
की ऐसी ताजीम करता है गाया उनका चेला ही बन गया है | 
जब कभी हिदू मारे जाते हैं, वह लिखता है जहन्नुम में दाखिल 
हुए, भर जब किसी मुसलमान का ऐसा हाल होता है तब लिखता 
है कि शहादत का शबेत पीया। एक्र बूढ़ा हिंदू मुसन्निफ जो 
बखूबी जानता होगा कि जन्द ही चिता मे फुँऊकर और राख 
की ढेरी होकर गंगा में बहाया जायगा, अपने तईं बर कनारे 
योर लिखता है। इससें शक नहों कि इनमें से बहुत सी बातें 
वह अंथकर्त्ता ख़ुशामद की राह से जञ'न-बूफ़कर अपने मुसलमान 
मालिकों के खुश करने का लिखते हेंगे, ता भी हमको इस 
वात के लिखने फे लिये कि प्राकृतें की "नहर सें किस तरह 
फारसी शब्दों की सैज्ाची आ गई बहुत काम की है? 
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कबीर पंद्रहचों सदी के अत में सिकंदर लेदी के जमाने 
हुआ । उसकी तसनीफों से अब भी बहुत कुछ बच रहा है। 
यह उसी का है-- 
छोड़ बदत्रख्त तू कहर की नजर कूँ 
खाल दिल बीच जहाँ बसत्त हक्क़ा। 
अजब दीदार है श्रजणच मददबूव है 
करन कारत जहाँ सबद सच्चा ॥ 
खड़े दरदबंद दरवेश दर्गाह मे 
खैर और सिहर मौजूद मकक्‍का। 
जिकर कर रखब्ब का फिकर दरदफे कर 
कहे कब्ब्रीर इह सखुन पक्‍का || 
बाबा तुलसीदास ब्राह्मण थे, पडित थे, गेसाई' थे, अकबर 
बादशाह के वक्त में थे। उनकी रामायन है। अपने किस्म 
की श्रद्धितीय है। गो जवान किसी कदर गँवारी है ओर 
संसक्षतत शब्दों से भरी है, लेकिन कविताई में अपने किस्म की 
'एक ही है। थोड़े की तारीफ में लिखते'हैं-- 
जगमगति जीन जड़ाड जाति सुमाति मानिक तेहि छगे। 
किकिन ललाम लगाम ललित बिल्लाकि सुर नर मुनि ठगे॥ 
इसी जमाने के करीब करीब सूरदास हुए, उन्होंने कृष्ण फे 
जस गाए। इनके पद मशहूर हैं। यह उनका कहा है-- 
कीजे प्रभु श्रपने बिरद की लाज | 
है।हु पतित कबहूँ नहि आयें नेक तुम्हारे काज ॥ 
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साया सवत्त धाम धन बनिता, बॉध्ये। है| यहि साज । 

देखत सुनत सबै जानत है। तऊ न आयी बाज ॥ 

कहियत बहुत काह जब ताने स्वनन सुनी अवाज | 

दिया न जात पार उतराई चाहत चढ़न जहाज || 

लीजे पार उठारि सूर को महाराज ब्रजराज। 

नई न करत कहत प्रभु तुमसें सदा गरीब निवाज ॥ 

अब इसकी काफी दलीले पेश हो गई' कि, गो हिंदुओं ने 
देवनागरी हरफ ओर अपना खास उच्चारण और बहुत सा 
अपना व्याकरण बहाल और बर्करार रक्खा ता भी फारसी 
शब्दों को बहुत आजादी से काम में ज्ञाए । 

मुसलमान घमंड के मारे अपने श्रधीन रञ्मय्यत की जबान 
में वातचीत करना बेशक शर्सिंदगी और बेइज्जती का कारण 
समभते हेंगे, लेकिन उनके महल्ल हिंदुओं की लड़कियों से भरे 
थे। ओर उन्हें रात-दिन काम ऐसे हिंदुओं से पड़ा करता था 
जे फारसी से कम वाकिफ थे । बस यह घमड धोरे धोरे कम 
हो गया। और अगर बिल्कुल खतकिताबत नहीं ते। वोलचाल 
ते हिंदुओं के साथ उनकी जब्नान में जारी हे! गई | शैर भी 
उनकी जबान में एक अनेखापन दिलाने के लिये बनाने लगे । 
खाजा अबुलहसन खुसरेा, जिसका अमीर खुसराो भी कहते 
हैं, तेरहवीं सदी मे इस किस्म की गजले कहने लगा था-- 
“जे हाले मिस्क्री सकुन तग'फुन्त दुराय सेना बनाय बतियाँ” | 
गजल मशहूर है, लेकिन सभो खुसरे। की तरह 'तूतीये हिंदः 
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न थे। हिदी में हँसी के लायक गलतियाँ करते थे। उनकी 
हिंदी जबान से ते हम नए आए विजल्ञायत के ताजे डाल के 
टूटे साहब लोगें की हिंदी बेहतर समभते हैं। मिसाल के 
लिये कुछ दक्खनी सादी का कल्लाम सुनिए। यह चाौदहवी 
सदी मे हुआ था-- 
“हमना तुम्हन के। दिल दिया, तुम दिल लिया और दुख दिया। 
हम यह किया तुस वह किया, ऐसी भली यह रीत है.” 
मलिक मुहम्मद जाइसवाने की मसनवी पदमावत ऐसे 
ऐबों से खाली है, श्रौर शोरीनी उसके कलाम से टपकी पड़ती 
है। मसनवी का दीवाचा-- 
“सथ्यद अशग्फ पीर पियारा, जेहि मूंद्ि पंथ दीन्द्र उजियारा | 
लेसा हिये प्रेमकर दिया, उठी जाति भा निर्मल्न हिया ॥ 
मारग हुते शअँधेर असूका, भा उजेर सब जाना बूका। 
खार समुद्र पाय सार मेला, बोहित धर्म कीन्ह के चेला ॥ 
जाके ऐस होहि कनद्दारा, तुरत बेग सों पावै पारा। 
दस्तंगीर गाढ़े फे साथी, जहें ग्रवगाह देहि तहँ हाथी ॥” 
यह अकबर, जहाँगीर और शाहजहाँ का जमाना था कि 
जब किसी कदर मुल्क में श्रमन-अमान रहने लगा, और 
लिखने पढ़ने की तरफ लोगों का दिल्त मुतवज्जिह हुआ । तजुमा 
के लिये संस्कृत पुम्तकें तलाश हाने लगों श्लार हिंदुओं के साथ 
राह-रस्स बढ़ जाने से मुसल्लमान शाइर भी कि जिनमे क्‍या 
फोाई शाही खानदान से न हेंगे बिल्कुल यहाँ की जबान में 
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शैर कहने लगे । वल्ली? इस किस्म का शाइर श्रव्वल कहा 
जा सकता है। यह उसी का है-- 

“ताकत नहीं किसी का कि एक हफ सुन सके । 

अहवाल गर कहँँ में दिले बेकरार का॥ 

ससनदे गुल मंजिते शबनम्‌ हुई। 

देख रुतबवा दीदये बेदार का॥” 
लेकिन मजमून इन शायरों के पास सिवाय इश्क के और कुछ 
नथा। कभी वह किसी का सरापा भर नाज और अंदाज 
बयान करते हैं कभी वह फिराक के ददे में मुबततला हैं। 
इसके सिवाय ओ्लर उनका कुछ सूकता नहीं। ऐसे मजमूनों 
के लिये निहायत नर्म॑ और शीरीं शब्दों फे सिवा दूसरे काम 
मे आ ही नहों सकते। अगर फारसी की वर्णमाल्ा पर 
निगाह की जावे ते तुते साबित हो जावेगा कि इससे बढ़कर 
दुनिया में फोई जबान सुलायम और सीठी नहों है। पर 
राज घराज हिंदी शब्द इन शाइरें के नजदीक सख्त (श्रुतिकदु) 
ठहरते गए, और इनकी जगह फारसी और अरबी शब्द भरती 
होने लगे, मसलन पहिले “पंखड़ी” काम में आता था, 
लेकिन बाद जो शाइर हुए उनके काने में इस शब्द ने घाव 
किया। तुते 'बगेंगुल”ः से बदल दिया--और इस तरह 
पर कदम बकदम खिचते हम लेग मिर्जा नौशाह असदुल्लाह 
खाँ गालिबः और सिर्जा रमबश्नली बेग 'सुरूए की उर्दू 
ए-मुग्रल्ला को पहुँचे । 
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दिल्ली राजधानी थी श्लरौर राजा की वोली वोलियों की 
राजा समझती जाती हैं। दिल्ली के किले की जबान सबके 
लिये सनद ही गई | 

लेकिन यह केवल किले ही की जवान थी। जिले में 
जाट गूजरों की जबान से बढ़कर शायद किसी दूसरी जबान 
में दिहकानियत न मिले। 

इस उन्नोसवीं सदी के शुरू मे डाक्टर गिल्नक्ष्ट साहब ने 
समीर असन दिहलवी, धागबहार के सुसन्निफ, भर लल्लूलालजी 
कवि आगरेवाले प्रेमसागर के सुसन्निफ को हुक्म दिया कि 
नसर ( गद्य ) की कुछ किताबें इस मुल्क्ष की जबान में ऐसी 
बनावे कि जिनकी पढ़कर साहब लोग इस मुल्कवाज्ञों की वोली 
समझ सकें, श्रौर इस मुल्कवाले जे कुछ कि साहब लोग 
उनसे बोलें उसका समभ्त लेबे। दोनों मंधकर्ता बेशक हेरान 
हुए होंगे, क्योंकि यह उनके लिये बिएकुल नई बात थो। 
देने ने किताव बनाई, मगर दोनों के एक एक नई जवान 
बनानी पड़ी । लल्लूजी ने तो अपने प्रेमसागर सें से बिल्कुल 
फारसी शब्द निकाल डाले, यहाँ तक कि अपने मुरब्बी डाक्टर 
गिलकृरट के लिये भी खाहब फा शब्द नहीं लिखा । अफसेस 
लल्लुजी यह भूल गए कि खुद उनका नाम आधा अर्थात्‌ 
लाल! फारसी है (१) 

लेकिन अब बादशाह और बादशाही दोनों दिल्ली और 
लखनऊ की हसेशा के लिये दर्याबरद हुई! । किला और महल 
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सब हिदुस्तान के नकशे में सुख रंगे गए। शाइर कूठे और 
खुशामदी, जे! अ्रब तक हमारी जबान के लिये सनद समझे जाते 
थे, हर तरफ तितर बितर हो गए। और लोहे की सड़क और 
धुएं की गाड़ियाँ अब नित हर तरह की प्रजा के लोगों का 
भारतवर्ष के हर एक हिस्से और कोनें से ले जाकर आपस 
में मिल्लातो हैं। वह जरूर एक दूसरे से बातचीत करेंगे और 
एक दूसरे की सुनेंगे। ते अब कया करना चाहिए ९ क्‍या 
उदू -ए-मुअढ्ला सीखने के लिये दिल्ली के किल्ले में जावे ? दिल्लो 
खुद अब दूसरे दर्जे का शहर गिना जाता है। किल्ले में वह 
दीवान खास, जिसमे अब तक लिखा हुआ है “अगर फिदेंस 
बररूए जमीनस्त । हमीनस्ते हमीनसस्‍्ते। हसीनस्त”?, अ्रजाइब- 
खाना बनाई गईं। अगर वहा सनद के लिये किसी शाइर 
को तलाश करें ते। पहरेवाले गोरे पलौर संतरी “हुक्मदर” 
(५४॥० ००7४6४ ४6/8 १ ) पुकारते हैं। पस हम ज्ञोगों को 
अब सनद के लिये किसी दूसरी तरफ देखना चाहिए । 
अटकल से कम जियादा कोई पचास बरस गुजरे होंगे,सर्कार 
ने अपनी कचहरियों से फारसी जबान उठा दी, भर हुक्म दिया 
कि इस मुल्क की बोली में काम किया जावे । जबान फारसी 
ते उठ गई, मगर हरफ फारसी ज्यों के त्यों बने रहे । नतीजा 
यह निकला कि एक नई जबान हुई भ्र्थात्‌ कचहरी की जबान। 
बलवे के पहले सरिश्ते ताल्लीम इस देश में कायम हुआ 
और बहुतायत से यहाँ की जबान में किताबें छापो गई", 


( ३६ ) 


लेकिन इसमें भा किसी कदर वही गल्लती हुईं जे डाकर गिल्लकस्ट 
फे वक्त मे अफसोस का कारण हुई थी श्रर्थात्‌ पंडित लोग 
सोचते हैं कि जितने अ्रसली संस्कृत शब्द ( चाहे वह समझ में 
आधे या नहीं ) लिखे जावे उत्तनी उनकी नामवरी का सबब 
है, श्रार इसा तरह मै।लवी लोग फारसी श्र अरबी शब्दें के 
लिये सोचते हैं। गरज पुत्न बनाने के बदले देनों खंदक को 
गहरा और चौड़ा करते चले जाते हैं। उन लोगों ने अपने नज- 
दीक एक का नाम हिंदी रखा है और दूसरे का नाम उदृ । 

शुद्ध हिंदी फे तरफदार ( श्र उनमे बड़े बड़े जबरदस्त 
आदमी हैं ) हर्मिज खुश न द्वोंगे, जव तफ कि हम ल्लोगों की 
जबान से सारे फारसी शब्द निकाल वाहर न किए जावे। 
वह लेग फारसी के आने से पहले जो प्राकृत शब्द जारी थे उन 
पर भी संतेष न करफे वेदें का जमाना लाना चाहते हैं। वह 
अपने शब्दें फो विल्कुल नए सिरे से पाणिनि की टकसाल मे 
ढलवाना चाहते हं। वह खुद नहीं जानते कि इस अपनी 
खयात्ी जबान का क्‍या नाम रखें | भुलावे के लिये वह कभी 
कभी उसको त्रजभापा बतला देते हैं। मगर ब्र॒जभाषा शोर 
जबान के शब्दों फो खारिज नही करती है। सुनिए, भिखारी- 
दास अपने “'काव्यनिणेय” से क्या कहता है-- 

“ब्रजभाषा भाषा रुचिर कहे सुमति सब काय । 

मिल्ले संस्क्रत पारस्यो पै अति सुगम जे. होय ॥? 
ग,्रर भी एक कवि ने कद्दा है-- 


( ३७ ) 
“झंतरवेदी नागरी गोड़ी पारस देस। 
अरु अरबी जामे मिलते मिश्रित भाषा बेस ॥”? 

यह जबान ( ब्रजभाषा ) अब थोड़ी दूर में अर्थात केवल मथुरा 
फे जिले में श्रैेर उसके आसपास बोली जाती है। राजा 
जयसिह सवाई जयपुरवाले ने बड़े बड़े भारी इनआम देकर ब्रज- 
भाषा की कविताई को रैेनक दी । उसने बिहारी के दोहरों 
के लिये एक एक अशरफी दे डाली, और सच तो यों है के 
बिहारी ही ने ब्रजभाषा का अमर किया । अ्रक्प्तर छंदों मे, 
जे हिंदुओं को पसंद हैं, त्रजभाषा के कारन सहज में कविता 
बन जाती है। इसी लिये हिंदुस्तान के और भी हिस्सों में 
कवि लोग इस जबान को काम में लाते हैं। यह देहरा 
बिहारी का है-- 

“लिखन बैठि जाकी सबिद्दि गहि गहि गरब गरूर । 

भए न केते जगत के चतुर चित्तेरे कूर॥” 
ऐसी शुद्ध हिंदी चाइनेवाले का हम इस बात पर यक्नीन दिला 
सकते हैं कि जब तक कचहरी में फारसी हरफ जारी हैं, इस 
देश में संस्क्रत शब्शें के जारी करने की काशिश बेफायदा होगी | 

ते हम लेगों के क्या करना चाहिए, किप्त तरफ फिरना 
चाहिए जिसमें हमको सीधी राह मित्ते।! हम लोगों की जबान 
का व्याकरण किप्ती कदर काइम हो गया है। जे। बाकी है 
जिप्त कदर जल्द काइप हे। जावे बिहतर। इस जबान का 
दर्वाजा हमेशा खुला रहा है कर अब भी खुला रहेगा; उसमें 


( रे८ ) 


शब्द बेशक आए पझोर वरावर चले आते हैं, क्या भूमियों की 
बोली, क्‍या संरक्षत, क्‍या यूनात्ती ( यहां तक कि यूनानी लफ्ज 
'दीनार? पुरानी पुरानी संस्क्ृत पाथियों में भी पाया जाता है ), 
क्या रूसी, क्या फारसी, क्‍या अरबी, क्या तुर्की, क्या अगरेजी, 
क्या किसी मुल्क फे शब्द जे! कभी इस दुनिया के पर्दे पर बसे 
हैं या बसते हैं सबके वास्ते इसका दर्वाजा खुला रहा है और अब 
भी खुला रहेगा; अब इसे बंद करने की कीशिश करना सिवाय 
इसके कि किस॑ कदर मूजिव हमारे हान धार घुकसान का है 
सोचना चाहिए कि कैसा शअ्रसंभव है। रोक टोक बेशक 
मुनासिव है शोर यही हा सकती है। वह कोन मनुष्य है 
कि अपने ताल मे, जिससे तमाम गाँव सिचते हैं, पानी भाने 
की नालियों बंद करे । गंगा की घारा का बहनचा ते आप 
बंद नहीं कर सकते लेकिन यह अवश्य कर सकते हैं कि बॉघ 
झऔर पुश्ते बनाकर उन्हीं के दर्मियान उसको रखें। अगर 
बढ़ आवे, समय ससय पर उन बाँघेों का हटा के ओर उनकी 
मरस्मत कराके जियादा फैलाव देते जावे । 

हम लोगों को जहाँ तक बन पड़े, चुनने से उन शब्दों को 
लेना चाहिए कि जो अ्रामफहम व खास पसंद हैं--पअध्थात्‌ 
जिनको जियादा आदमी समभझत सकते हैं और जे यहाँ फे पढ़े- 
लिखे आलिम फाजिल पंडित विद्वान की यबोलचाल मे छोड़े 
नहीं गए हैं पैर जहाँ तक बन पड़े, हम लोगों का हगिज गैर 
मुल्क फे शब्द काम से न लाने चाहिएँ पर न संस्कृत की 


( दर्द ) 


टकसाल कायम करके नए नए ऊपरी शब्दों के सिक्के जारी 
करने चाहिएँ, जब तक कि हम लोगों के उसके जारी करने 
की जरूरत न साबित चे। जाय, श्र्थात्‌ यह कि उस अथे का 
कोई शब्द हमारी जवान में नहों है, या जो है अच्छा नहों है, 
या कविताई की जरूरत या इल्मी जरूरत या कोई अर खास 
जरूरत न साबित हो जाय। मैंने अक्सर बड़े बड़े मशहूर 
मुसन्निफ और शाइरो से पूछा कि साहिब आप कोई फाइदा 
बतला सकते हैं कि जिससे हम एक शब्द को छोड़कर दूसरे 
के! इख्तियार करे । सबने एक जबान यही जवाब दिया कि 
“जे कान के अच्छा लगे? | अब मुश्किल यह है कि कान सब 
लोगों का एक ही नहों है। एक के काने को एक लफ्ज 
अच्छा लगता है और दूसरे के कानों का दूसरा। जो है, 
हम ले।गों के! एक हिंदू जान्सन दर्कार हैं कि जो काम 
अगरेजी जान्सन ने अंगरेजी जबान के लिये किया है, हमारी 
जबान के वास्ते करे अर्थात्‌ जिसकी खोज शोर तल्लाश से 
हमारी जबान की यकीनी हदें कायम हो! जावे श्रोर उनके अदर 
काफी फीलाव रहे कि ज्यों ज्यों तरकी देती जाय गुंजाइश 
मिलती जाय। इसमें अरबी, फारसी, संस्कृत (और अब कहना 
चाहिए अगरेजी ) के भी शब्द कंधे से कैधा मिड्ाकर चमक 
दसक सैनक पावे | 
“--राजा शिवप्रसाद 


( ४ ) समाज ओर करत्तेव्य-पालन 


यदि संसार में एक ही सलुष्य होता तो शरीर-रक्षा के 
अतिरिक्त उसका कुछ भी फत्तव्य न था। शायद शरीर्-रत्ता 
भी कत्तव्य की कोटि से निकल जाती । 
जब जीवन का कुछ सूल्य ही न रहा, तब 
जीवन धारण करना किस प्रकार कर्त्तव्य 
कहा जा सकता है ? कट्टर से कट्टर स्वाथेवादी भी समाज्ञ 
की स्थिति चाहते है। माना, कि इस श्रकेत्ते रहकर सारे 
दृश्य-संसार के राजा बन जावे ( 0078/"0७॥ ०१ ७)]] 5पा'ए०5 ) 
कितु जब तक दमारा फोई राजत्व स्वीकार करने को न हो, 
तब तक हम राजा द्वी कैसे ? जब हम दूसरों को किसी वस्तु 
के भेग करने से न रोक सकें, तव हमारा अधिकार ही क्‍या 
ग्रथ रखता है ? उदार-चित्त मनुष्य भी निर्जन स्थान में कृपण- 
वत्‌ धन को एकत्र किए बैठा रहेगा । हमारा ऐक्योन्मुख 
आदशे भी समाज की श्रपेत्षा रखता है। दे फा ही एक्री- 
करण द्े। सकता है। भेद में ही अभेद देखा जाता है। भफेला 
सनुष्य तो एक है ही। उसके लिये एकता की ओर जाना 
कत्तेव्य न रहेगा । 'सर्वभूतहिते रताः” होने फे लिये स्वेभूत- 
स्थिति आवश्यक है। इमारे आदशे की पूत्ति समाज में ही 
रहकर हो सकती है। समष्टि का हितसाधन ऊर व्यष्टि में 


सनुष्य की समाज 
पर निर्भरता 


( ४१ ) 

समष्टि का भाव उत्पन्न करना समष्टि से बाहर होकर नहां हो 
सकता । हमारी पूर्ण आत्मप्रतीति, अपनी पूर्ण आत्मा के 
संबंध में, जिसका व्यंजन सारे संसार मे हे। रहा है, समाज 
में रहकर दे! सकती है। समाज से पृथक रहकर हस श्रपने 
आदशी की किस प्रकार पूत्ति कर सकते हैं ? समाज में हमको 
जो स्थान मिला है, उसके उचित कत्तव्यों का पालन करने से 
हम अपने आदशे की पूति कर सकते हैं । 

समाज मे प्रत्येक मनुष्य अपनी विशेष स्थिति रखता है । 
जिस प्रकार किसी मशीन में हर एक पुर्जा सशीन के चलने मे 
योग देता है, उसी प्रकार प्रत्येक व्यक्ति 
फो स्वस्थानेचित क्रिया करके संसार के 
निविध्न संचान्नन में योग देना आवश्यक 
है। जेसे एक पुज फे खराब होने से सारी मशीन खराब होती 
है, वैसे ही एक व्यक्ति के धर्मच्युत होने से सारा समाज भ्रष्ट 
है। जाता है। धर्मच्युत होने से यदि केवल व्यक्ति ही फी 
हानि होती, ते शायद घमं का पालन न करना इतना देष-पूर्ण 
न हाता। कितु जब एक मछली सार तालाब फा गंदा कर 
देती है, तब्र व्यक्ति का धर्मे-परायण रहना परमावश्यक हो 
जाता है और व्यक्ति का उत्तरदायित्व भी बढ़ जाता है । इसी 
लिये श्रीमद्भगवद्गीता में श्रोकृष्ण भगवान्‌ ने कहा है कि, 'स्वधर्म 
निधन श्रेय. परधर्मों भयावह: ।” यदि अजुन उस समय क्षत्रिय- 
धर्म को छोड़कर संन्यास्त म्हण फर लेता तो वह समाज में 


समाज में घ्यक्ति की 
स्थिति शेर उत्तरदायित्व 


| 2703 ६) 


अधसे फैलानेवाला वन जाता । अज्जुन का समझते हुए भग- 
वान्‌ ने कहा है-- 
» स्वधर्ममपि चावेक्ष्य न विकंपितुमहसि । 
धर्म्याद्धि युद्धाच्छेये। एन्यत्‌ ज्ञत्रियस्य न विद्यते ॥ 
८ 9८ भर )९ 
अथ चेत्त्वमिमम धस्ये' संग्राम॑ न करिप्यसि | 
ततः र्वधर्म कीत्ति च हित्वा पापसवाप्यसि || 
हमारे देश में वर्णाश्रम-धर्म द्वारा प्रत्येक मनुष्य का कत्तेज्य 
पहले से ही निश्चित कर दिया गया दहै। यह बात कहाँ तक 
निविवाद है, इसके लिये हम कुछ न 
कहकर इतना पअवश्य कहेंगे. कि वर्णा- 
श्रम - धर्म कात्तव्यशास्र फी बहुत सी 
आवश्यकताओं की पूतच्ि करता है। प्रत्येक बे श्र 
आाश्रस के भिन्न भिन्न धरम होने के कारण सब मनुष्यों का एक 
सा कक्तंव्य नहीं रहता । इसका यह अर्थ नहीं कि फत्तेव्य 
का झादश बदल नाता है, कितु समाज में आदरशे की पूर्चि के 
भिन्न मिन्न साधन होना आवश्यक है। समाज की अनेक 


वश श्रम-धर् ओर 
क्क्त्व्य का सापेन्नस्व 





» स्वधर्म का देखकर तुमको थर्राने की कोई आवश्यक्ता नहीं, 
क्योंकि क्षत्रिय के ल्ए धार्मिक युद्ध से ऋप्ठतर वया हा सकता है। 
भ८ भ८ 3 भ 
यदि तुम धामिक युद्ध से डझूह मादोगे ते धर्म और सुयश से 
हाथ धोकर पाप के भागी होगे । 


( ४३ ) 

अवश्यकताओं की पूत्ति के अथे भिन्न भिन्न प्रकार और रुचि 
फे मनुष्य चाहिएँ । इस कारण उनके कत्तव्यों में अ्रवश्य 
भेद चाहिए। सबका एक सा कत्तव्य नहीं हो सकता। जो 
ब्राह्मण के लिये क्तव्य है, वह ऋत्रिय के लिए अकत्तव्य है। 
सब एक लाठी से नहीं हाँफके जा सकते। समाज में यदि 
सभी लोग मनन-शील बन जायेँ तो उसका चलना कठिन है। 
जाय | वर्णविभाग करके हिदू-धर्म ने कर्त्तव्य को सापेक्षत्व 
( 8७४४ए॥९ ०१ 7%708 ) का भत्ती भांति दिखलाया है । 
आश्रमों के विभाग कर देने से लोगों के कत्तंव्य में बड़ी सुग- 
मतां पड़ गई है। विद्योपाजन के साथ ही साथ धर्मोपाजेन 
नहीं हो सकता ओर घर्मोपार्जन के साथ मै।न-त्रत धारण करके 
वन में बेठना नहीं हो सकता। वर्णाश्रम-धर्म के यथाचितत 
परिपालन से समाज की अच्छी उन्नति हे। सकती है। लेक- 
संग्रह का भी अथ स्थानाचित कत्तव्यों का पालन तथा समाज के 
धर्म मे स्थिति रखना है। समाज मे सास्य स्थापित करने के अर्थ 
किसी काम के कस्तेव्य-दृष्टि से करना सच्चा निष्काम कर्म है 
और इसी मे सच्ची आत्म-प्रतीति भी द्ोती है, क्योंकि समाज 
आत्मा का ही विकास हैं। अपना स्वाथ छेड़ सामाजिक हित 
के अथे कम करना श्रीक्ृषष्णापैणमस्तुः का ही अ्रथे रखता है, 
क्योंकि मनुष्यसमाज इश्वर की सत्ता का श्रेष्ठ व्यजक है। 

आत्सा की सत्त में विश्वास रखे बिना समाज की स्थित्ति 
चाहना वृथा है । 


( ४४ ) 


समाज सें साम्य किसलिये स्थापित करना चाहिए ? इस 
प्रश्न का उत्तर देना उन लोगों के लिये, जे! समाज में अपनी 
आत्मा का प्रकाश देखते हैं, कुछ कठिन नहों । कितु जे। लोग 
आत्मसत्ता में विधास नहीं करते, उनके लिये सामाजिक स्थिति 
वा साम्य एक प्रत्नार का पाखंड हो है। समाज की स्थिति 
की चेष्टा किपतिये की जाय ? प्रकृतिवादियों की ओर से यह 
उत्तर सिलेगा, कि समाज की ही स्थिति में व्यक्ति का पूर्ण लाभ 
है। ठोक है, मनुष्य की चेतना का मस्तिष्क फे परमाणुभ्रों 
की क्रियाप्रें का परिणाम साननेवाले लेगे के मत में व्यक्ति की 
स्थिति का भी कोई लाभ नहों दिखाई पड़ता । मनुष्य इस 
संघार की आकस्मिक क्रियाओं का फत्त है। इस प्रकृति के 
विशेष संघाव (जिसे कि मनुष्य कहते हैं) के जीवित रहने से क्या 
लाभ ९ यदि यह कहा जाय कि इस विशेष संधांत का मूल्य 
बहुत बड़ गया है ते ठोक दै। झिंतु वह मृल्य किपतके लिये 
है और उसका जाननेवाला कान है, इसका उत्तर नहों। हम 
पहले बता चुके हैं, कि आस्तिकता के दृढ़ आधार पर ही 
कत्तव्य-शास्र का भव्य सत्तन बनाया जा सकता है। जब तक 
हम आत्मभाव ( (2७४००) ४ ) फे विशेष मूल्य के न मानेंगे, 
तब वक हम संसार में मूल्यों के समझनेवाले की मानकर 
विज्ञान की संकुचित दृष्टि फो विस्तृत व कर सकेंगे। जब तक 
हम सारे समाज को एक हो ज्ञान-स्व॒रूप सत्ता (आत्मा) का 
विकास न समसेंगे, तब तक 'सव्वेधूतदििते रता:, समएज में 


(५ ४५ ) 

साम्य स्थापित करना”, (समाज की स्थिति बनाए रखना?, 
जीवन की मात्रा का बढ़ाना? ये सब वाक्य निरथेकः 
ही रहेंगे । 

सामाजिक विकास और उसकी वर्तमान स्थिति भी समाज 
के झ्लाध्यात्मिक आधार होने के साक्षी हैं। समाज में इतनी 
खराबी होने पर भी, अपने कत्तव्य-पाल्न 
की स्वतंत्रता दै। मानसिक आदर्श को 
अनुकूल दी हमारा सामाजिक संस्थान 
भी बनता जा रह है ओ्रोर हमारी सामाजिक संस्थाओं के 
अनुसार हमारे कत्तंव्य-संबंधी विचार भी दृढ़ होते जाते हैं। 
देनें ही एक दूसरे के आश्रय हैं। हमारे देश के अविभक्त 
कुटुंब, वर्णेव्यवस्था, आश्रम-धर्मं, पाठशालाएँ, उत्सव, रीति- 
व्यवहार आदि सभी उपनिषदों द्वारा प्रतिपादित एकात्मवाद 
की अनुकूलता दिखा रहे हैं। इमारे यहाँ के प्रतिभाशाली 
तत्ववेत्ताओं ने स्वदंत्र लेखक होने का गोरव अस्वीकार कर 
अपने का टीकाकारों अथवा भोष्यकारों की नीची कोटि से 
रखकर ही अपने जीवन का सफल सममभा है। गृहस्थाश्रम 
फे धर्स ऐसे रखे गए हैं, जिनमें ऐक्यमाव स्वत: ही उत्पन्न होता 
रहे। यह श्राश्रम बड़ा भारी कत्तेव्यस्थल है। इसी लिये. 
इसकी महिमा भी बहुत है। मनु महाराज ने कहा है--- 

यथा वायु' समाश्रिद्य वतेन्ते सर्वेजन्तवः | 

तथा ग्रहस्थमा श्रित्य बतेन्ते सबे आश्रमा: || ३। ७७ 


हमारे आदर्श और 
सामाजिक सस्थाएं 
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यस्मात्त्रयो एप्याश्रमिणी ज्ञानेनाननेन चान्वहस्‌ | 

यृहस्थेनेव घायन्ते तस्माज्य्येष्टाश्रमो ग्रही || ३ | ७८ 

ऋषय: पितरो देवा भूतान्यतिथयस्तथा । 

प्राशासते कुटुम्बिस्यस्तेभ्य: काये विजानतः# || ३ | ८० 

कर स्थानों में भी ग्रहस्थाश्रम की भूरि भूरि प्रशंसा की 
गई है--- 

न्यायाजितधनस्तत्वज्ञान निष्ठो एतिथ्रिप्रिय: । 

शास्यवित्सत्यवादी च ग्रहस्थे।ए्पि विमुच्यते| ॥ 

सानदं सदन सुताश्च सुधिय: कांता न दुर्भाषिणी, 

सन्समिन्न सुधनं स्वये।षिति रतिश्चाज्ञापरा: सेवका: । 

प्रातिथ्य शिवपूजन प्रतिदिन मिष्टान्नपानं गृहे, 

साधे: संगमुपासते हि सतत धन्यो ग्ृहस्थाश्रम:[ ॥ 

५ थ्र्थ--जिस प्रकार सब जीव-जंतु वायु का आश्रय लेकर जीवन - 
निर्वाह करते है, उसी प्रकार इतर सब शआआश्रप्त शृहस्थाश्रम के ही सहारे 
बसते हैं। श्रन्य तीन आश्रसवाले लेग ग्यहस्थ लोगों से ही अन्न और 
ज्ञान प्राप्त करते है, इसलिये ग्रहस्थ आश्रम और श्राश्नमों से बड़ा हैं । 
ऋषि, पितर, देव, जीवधारी और अतिथि सभी ग्ृहस्थाश्रम का सहारा 
लेते है। इस ग्रहंस्थाश्रमवाले को इनके प्रति अपना घर्म जानकर 
आचरण करना चाहिए। 

$ न्यायपूर्षक धन कमानेवाढा, श्रात्मज्ञान में निप्ठा रखनेवाला, 
अतिथिसेवा करनेवाला, शाखर को जाननेवाला और निरंतर सत्य बे।लमे- 
चाला गरुहदस्थ भी मुक्त हो जाता है । 

| उस गृहस्थाश्रम का घन्य है, जहाँ आनंददायक ग्रह है, जहां 
बुद्धिमान पुत्र है, जहाँ ख्री कट्ठसापिणी नहीं है, जहाँ अच्छे मिन्न 
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यदि गृहस्थाश्रम मे घन का उपार्जन और दान कर्तव्य 
माना गया है. ते ग्रहस्थों का दान स्वीकार करने के और 
आश्रम भी बना दिए गए हैं। यदि संन्‍्यासियों को धर्मोपदेश 
देने का भार दिया गया है, ते उन्तके उपदेश से लाभ उठाने के 
लिये लोग वर्तमान हैं। यदि संसार की स्थिति बनाए रखना 
और प्रजोत्पादन करके ऋषि-ऋण चुकाना धर्म माना गया है 
ते उसकी पूर्ति के लिये विवाह की संस्था वर्तमान है। यदि 
देना धर्म है तो दान के लेनेवाले भी विद्यमान हैं। यदि समाज 
का संगठन श्रेय साना गया है, तो उसके लिये राज्य और 
साम्राज्य वर्तमान हैं। ये सब बातें यह बतलाती हैं कि हमारी 
सामाजिक संस्थाएँ हमारे आदर्शों के अनुकूल ही बनी हैं और 
इसके द्वारा हमारे आदर्शों की भली भाँति पूर्ति होना संभव है। 
व्यक्तियों द्वारा यथाचित लाभ न उठाए जाने फे कारण बहुत 
सी संस्थाएँ बिगड़ भी जाती हैं | हम यह मानते हैं कि किसी 
देश की संस्थाओं का प्रभाव सब सनुष्यो पर एक सा नहीं 
पड़ता, क्योंकि देखा गया है कि जहाँ पर बहुत से विवाह 
करना मना नहीं है, वहाँ पर भी बहुत से ले!ग एक-पत्नीत्रत 
को दृढ़त: पाल रहे हैं। और जहा पर कि समाज सें एक ख्री 


हैं, खूब घन है, जहाँ अपनी ख्ी के प्रति प्रेम है, जहाँ नाकर आज्ञाकारी 
है, जहाँ अतिथि-सत्कार होता है, जहाँ इध्वर का पूजन नित्य होता है, 
मिठाई आदि भोजन रखे रहते है, और जहाँ निरंतर ही सज्नों का 
समायम होता रहता है । 


तन के 


रच 
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से अधिक रखने की आज्ञा नहीं, वहाँ पर भी बहुत से लग इस 
रिप्राज से यथाचित लाभ नहीं उठाते। तथापि इसमें कुछ 
संदेह नहीं, कि सामाजिक संस्थाएं हमे कर्चव्य-परायण बनाने 
में बड़ी सहायता देती हैं भर हमारे आदर्शों के त्षिये भातिक 
ढाँचे की भाँति काम करती हैं । 

जिस प्रकार किसी कार्य के करते करते व्यक्ति का स्वभाव 
बन जाता है, उसी प्रकार सामाजिक संस्थाएँ समाज का खभाव 
हैं; श्रैेर जिस तरह मनुष्य स्वभाव से 
जाना जाता है, वेसे ही समाज श्रपनी 
संस्थाओं द्वारा जाना जाता है । यूनान- 
देशीय प्रादश वहाँ की संस्थाओ। मे वर्तमान थे | हमार देश 
के वर्णाश्रम-घम इस बात को क्या ही विद्वत्ता से प्रमाणित कर 
रहे हैंकि सामाजिक संस्थाएं मानव-जीवन का कहा तक बुरा- 
भल्ना बना सकती हैं। कभी ऐसा भी देखा गया है कि सासा- 
जिक संस्थाएँ समाज फे पआदशे के अनुकूल नहीं रहतीं। 
तभी घर्म का हास हे।ने लगठा है, धर्मोद्धार की आवश्यकता 
पड़ने लगती है, भ्रावश्यकता के अनुकूल उनका आविर्भाव भी , 
होने लगता है। श्रीमद्भगवद्गीता मे भी कहा है-- 

यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिभवति भारत ! 
अभ्युत्थानमधर्मस्य तदात्मानं सृजास्यहम्‌ ॥ 

समाज के आदशे फो स्पष्ट करना और उससे संस्थाओं 

की संगति फरना ही धर्मोद्धारक का मुख्य कर्तव्य होता है। 


सामाजिक संस्थाएँ 
अर धार्मिक उन्नति 


(५ थे ) 


यह कार्य धर्मद्धारकां के ही बॉटे मे नहीं पड़ा, वरन्‌ प्रत्येक 
छोटे से छोटा मनुष्य भी पूरा धर्मोद्धारक्त है। इसलिए उसका 
कत्तेव्य है कि समाज के आदशों की, उसके धर्मों की और 
संस्थाओं की एकता करके, अपने आदश के! ससाज के 
आदश में मिल्लाकर श्रार अन्यान्य आदर्शों तथा संस्थाओं 
के अ्रनुकूल अपने कर्मों के बनाकर, समाज में अपनी पूर्ण 
आत्म-प्रतीति करे। 

इस प्रकरण की समाप्ति के पूषचे समाज की व्याप्ति पर 
विचार कर लेना आवश्यक है। यदि समाज का संकुचित 
प्रथ माना जाय, ते उसकी व्याप्ति किसी 
विशेष संप्रदाय के लोगों से बाहर नहों 
जाती, कितु उसके विस्तार का अत नहीं 
है। सकता । धर से ज्ेकर मानवजाति तक समाज फा घेरा 
है। क्‍या हम इस घेरे का ओर नहीं बढ़ा सकते ? क्‍या 
पशु-पक्ती और कीट-पतंगों के भी हम अपने समाज से 
सम्मिलित कर सकते हैं ? इसके उत्तर मे कहा जायगा कि 
जिन जीवों का इतना विकास हुआ है कि वे हमारी गोष्ठी में 
सम्मित्तित किए जायेँ वे उसमें सम्मिलित 'किए गए हैं। 
मनुष्यों पप्रौर जानवरों का क्या संग ? समाज फे व्यक्तियों में 
एक दूसरे का सहायता देने का पारस्परिक भाव रहता है। 
मनुष्यों और पशुओं में पारस्परिक सबंध नहां दे सकता, 
इसलिये उन्हें मनुष्य-समाज में स्थान देना असंभव है। इसः 
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समाज के व्रत का 
विस्तार 


( ४० ) 
विषय में एक और भी बाधा उपस्थित है। सकती है, कि समाज 
मे व्यक्तियों का संबंध होता है भर बहुव से जानवरों में उ्यक्तित्व 
स्पष्ट नहीं दिखाई पड़ता । इन तीनों बाधाओं पर थेड़ा विचार 
कर लेना आवश्यक है। विकास की श्रेणी में पशु-पत्ती अवश्य 
नीचा स्थान पाते हैं, किंतु क्या यह बात उनकी हमारी दया, 
अनुकंपा घर सहायवा से वंचित रखने के लिये ठोक है ? 
यदि विचारपूर्वक देखा जाय, ते। मनुध्य-समाज में भी विकास 
की कई श्रेणियाँ हैं। क्रितु आजकल की सस्यता में सबका 
जीवन-सूदय बराबर समझ्ता जाता है। सभ्य मनुष्य के मारने 
पर भी फाँसी होती है और असरय जंगलो मनुष्य, पागल वा 
बालक के सारने पर भी वही दंड दिया जाता है। क्या यह 
जीवन-सम्प्रान ( 8७५9०७: 407 ॥० ) मनुष्य-समाज से ही 
संकुचित रखना चादिए ९? क्‍या अपने विचार में जीवन की 
शखला पीछे नहो हटाई जा सकती ९ क्या हम उसी जीवन- 
खखला की एक कड्डी नद्दी, जिप्तके कि पशु-पक्तो हैं ? क्‍या 
जानवरों को जीवित रहने का वहो नेतिक अधिकार नहीं जो 
हम लोगें को है ? क्या उनका यूल्य उनके ससाज सें उतना 
ही नहों जितना कि हमारा सूल्य हमारे समाज से है ? दांपल 
प्रेम तो कहीं कहीं जाबवरो से मनुष्यों के ही बराबर देखा 
गया है । कया पशु, पक्ती, कीट, पतंग इस विश्व के कार्ये-विभाग 
मे स्थान नहीं पाते ? क्‍या विकासवाद के सत से जीवघारी 
मात्र एक कुट्ुुंच फे नहीं हैं ? पशु, पत्ती, क्षीट, पतंग संसार 
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की कार्य-विभाग में अपना अपना काम कर रहे हैं। वृक्षों के 
फलवान्‌ होते में पक्तो, कीट, पतंग कहाँ तक साहाय्थ देते हैं, 
यह बात किसी विज्ञ पुरुष से छिपी नहों है। दम जिन श्रेणियों 
द्वारा विकास को प्राप्त हुए, श्रव ऊँचे बनकर उनका तिरस्कार 
करना हमारी उच्चता को शोभा नहों देता । दूर्सरी बाधा पर 
विचार करते हुए हम केवल इतना ही कहेंगे, कि बदले का 
व्यवहार फानून की दृष्टि में चाहे भ्रावश्यक् हा, कितु धर्म 
और कत्तव्य की दृष्टि से यह बाहर है। कत्तंव्य-पालन द्वारा 
हमकी सद्गुण-इद्धि तथा आत्म-तुष्टि सरीखे मधुरतस फत 
मिलते हैं। यदि बदल्ले की रीति से देखा जाय, ते! भी मनुष्य 
प्रपना सिर ऊँचा नहों कर सकता | पशुओ्रों से मनुष्यजाति 
का जे डउपकार हुआ है, वह हिंसक पशुआओं द्वारा पहुँचाई 
हुई हानि से श्रधिक है। खेर, इस बात का जाने दीजिए। 
सनुष्य-ससाज ने हिसक पशुओं से बदला लेने मे कुछ रख 
नहों छोड़ा । केवल इतना ही नहीं, वरन्‌ और पशु भी, जे 
सनुष्प्र-जाति की हानि करते हैं, सनुष्प द्वारा उचित दंड पाए 
बिना नहीं रहते। फिए मनुष्यों के क्या अधिकार है कि वे 
निरपराध पशुश्रें को सतावे ? वे ते बदला ले नहाँ सकते | 
पारस्परिक उपझ्नार का प्रश्न भी एक प्रकार से नहीं उठता। 
पशु-सं तार सनुष्य से उपक्नार नहो चाहता, वह ते| अ्रभयद।न 
चाहता है। वह सहायता नहों चाहता, इतना हो चाहता है, 
कि सनुध्य अपनी हननेच्छा को थे।ड़ा वश में रखे। सतुष्य 


( ५४२ ) 
की उनके प्रति इतनी ही सेवा पर्याप्त है, कि वह उन्हें जीवित 
रहने दे। वे ऐसी सेवा चाहते हैं, जेसी कि निषाद ने 
श्रीरामचंद्र के अपनी सेवा बतलाई थी कि 'यह हमार अति 
बढ़ि सेवकाई । लेहि न भूषण वसन चुराई! । तीसरी कठि- 
नाईं जो व्यक्तिता के विपय से है, पहली कठिनाई से मिल्लती- 
जुलती है। व्यक्तिता की भी श्रेणी है। माना कि पशु-पत्तियों 
की व्यक्तिता मनुष्य की साँति स्पष्ट नहीं है; और न उनमें 
मनुष्य का सा पआत्म-भाव ( ०७००१ ) ही वर्तमान है; 
किंतु उनमे व्यक्तिता और आत्मभाव किसी न किसी अंश मे 
है अवश्य । उनकी व्यक्तिता उस पौधे को भाँति है, जे घोड़ा 
ही बढ़कर रह गया हो । जानवरों में यदि सनुष्य की सी 
व्यक्तिता श्लौर आत्मसाव वर्तमान होता ते, उस अवस्था मे, वे 
मनुष्य की बराबरी का द्वी दावा कर सकते थे। किंतु इस 
अवस्था में क्या वे जीगन-दान की भी आशा नहीं रख सकते ९ 
वे मनुष्य की बराबरी नहीं चाहते, वे मनुष्य की राजनेतिक 
सभाओं के सदस्य नहीं होना चाहते, जिसके लिये उनकी 
सानसिक योग्यता पर विचार किया जाय। वे वो जीवधारी 
हैं, इसी से केवल जीवित रहने का अधिकार चाहते हैं । इन 
सब बातों पर विचार करके हस अपने ससाज की प्तीसा की 
प्राणिमान्न तक बढ़ा दें, तो हम अपनी सच्ची आत्स-प्रतीति के 
सच्चे सहायक ही बनेंगे । समाज को इस विस्तृत दृष्टि से 
देखने के लिए इसकी अपने आत्म-संबंधों विचारों के भी 
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विस्तार देना होगा । जेसे जेसे हमारे आत्म-संबंधी विचार 
विस्तृत होते जाते हैं, वेसे द्वी वैसे हमारी आत्म-प्रतीति 
का क्षेत्र बढ़ता जावा है। जे ज्ञोग अपनी व्यक्तिता में दी 
अपनी आत्मा को संकुचित कर देते हैं, उनकी आत्म-प्रतीति 
स्वाथे-साधन में ही होती है !। किंतु हम उसे सच्चो 
आत्म-प्रतीति नहीं कह सकते । सच्ची आत्म-प्रतीति तभी 
है। सकनी है, जब हम श्रपनी आत्मा को पूरा विस्तार 
देकर समष्टि की आत्मा से मिला दें और समष्टि के दिन 
को अपना हित समझे। यह बात कठिन नहों है। बहुत 
से लोग आत्म-कल्याण के देश के द्वित-साधन में देखते 
हैं, श्र बहुत से इससे भो आगे बढ़कर अपने हित फो 
साम्राज्य के हित में मिल्रा देते हं। कुछ ऐसे भी होते 
हैं जे। मनुष्य मात्र का दित और अपना हित एक कर 
देते हैं। इससे भो एक ऊूँची श्रेणी प्राणिप्रात्न से अपनी 
एकता करनेवाले की है। हछिदू घमम-मंथे। ने अधिकतर इसी 
विस्तृत भाव का उपदेश दिया है। स्प्ृति-अ्रथें में अतिधि- 
सत्फार के साथ जानवरों का भो भाग देना ग्रहस्थें का घर्म 
बतलाया है 'सर्वेभूवहिते रता.?, 'जीतेपु दयां कुवैन्ति साधव.?, 
'निवर: सर्वभूतेपु', 'आत्सवत्‌ सर्वभूतेषु यः पश्यति ख् 
पंडित: इल्यादि वाक्यों द्वारा कत्तंव्य को मनुष्य-ससाज से 
बढ़ाकर प्राणि-मात्र के प्रति कर दिया है। यही पूर्ण आत्म- 
संभावना वा आत्म-प्रतीति है । 
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कुछ लग इस विस्तृत दृष्टि पर यह शंका अवश्य उठावेंगे कि 
जो लोग अपने दृष्टि-काण का इत्तना विस्तृत कर देंगे, उनके 

समाज की ध्याप्ति कोई भी पदाथे स्पष्टठ: न दिखाई पड़ेगा । 
घढ़ाने में संभावित जो लोग सबके हित में तत्पर रहते हैं, वे 
आपत्तिया श्रार उचका किसी के भी हित-साधन में सफल॑ नहीं 
सिर कया होते । कभी कभी ऐसा भी होता है, कि 
निकटवरतियों के हित सें भर मनुप्य मात्र के द्वित मे विशाघ 
पड जाता है; प्लौर जिनके प्रति हमारा मुख्य कर्तव्य है, वे 
हमारी उदारता से वंचित रह जाते हैं। इसलिये प्राणि-मात्र 
के हित-साधन की इच्छा न करते हुए समाज के एक परिमित 
भाग का ही हित-साधन अय है। यह शंका क्रियात्मक है। 
इस शंका से हमारे सिद्धांत के न्याय्य द्वोने मे बाधा नहीं पड़ती । 
अब इस पर कत्तव्य-बुद्धि से भी विचार कर लेना चाहिए। इस 
शंका के उठानेवाले स्वार्थ पर पूणेतया विजय नहीं प्राप्त कर 
सकते। व्यवहार में स्वाथे को जीतना कठिन है, कितु यह 
बात किसी सिद्धांत की सत्यता से बाधा नहीं डाल सकती । 
इस शंका का मूल इस विचार में है कि उपकारी मलुष्य फे 
निकटवर्त्ती लोग उसके उपकार से ज्ञास उठाने के अ्रधिकारी 
हैं। अगरेजी में एक ले।काक्ति है कि (0॥00709 0९878 &/ 
॥०४॥० प्रर्थात्‌ दान का आरंस घर से द्वी हाना चाहिए। 
कितु इसके ऊपर किसी ने यह भी कहा है '8ए४ 7 8070॥0 
70+$ ०70 ॥४8०/७! श्रधात्‌ उसका अंत घर में ही न दे! जाना 
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चाहिए। हमारे कद्दने का यद् मतलब नहीं कि घर के लोग 
भूखे मरें और बाहरवालों का धन छुटाया जाय। कितु 
इतना अ्रवश्य मानना पड़ेगा, कि जो स्वाथेत्याग, आत्म-समपेण 
और उदारता के गुण मनुष्य-सात्र के लिये उदारता दिखलाने 
मे बढ़ते हैं, वे निकटवर्ती लोगों फे साथ दिखाने में नहीं बढ़ते । 

निकटवर्ती लेगों के साथ उपकार करने में एक प्रकार का 
उदात्त स्वाथे लगा रद्दता है। बाइबिल में # ईसा मसीह ने 
डाकुओ द्वारा भ्राहत एक मनुष्य का आखूयान कहते हुए बत- 
लाया है कि 'तेरा पड़ोसी वही है, जिसके साथ तू उपकार 
कर सके # जब हस अपना स्वाथ छोड़कर “बसुघैव कुट्ठंब- 
कम्‌” के सिद्धांत का मानने लगेंगे, वव समीप और दूर के 
लोग बरावर हे! जायेंगे। यह अवश्य मानना पड़ेगा, कि 
कई एक मनुष्य सारे विश्व का उपकार नहों कर सकता | वह 
अपने निकटवर्ती लेगों के साथ ही उपकार करेगा । कितु 
उपकार करते समय, जिस बुद्धि से काये किया जाय, उसमे 
ही स्वाथ पलौर पराथ हो जाता है। जब हम किसी का 
उपकार स्वाथ-बुद्धि से करते हैं, तब हम स्वार्थी हैं। कितु जब 
स्वाथ त्यागकर किसी का उपकार करते हैं, तब हम विश्व का 
हो हित-साधन फरते हैं। जिस मनुष्य का हस उपकार करते 
हैं, वह विश्व का एक अंग है श्र अंग अंगी से पृथक नहों। 
जे हमारी किसी उँगली पर मरहम लगावे, ते। वह इमारे सारे 


“ लूक रचित सुसमाचार अध्याय १०६३० ॥-३७। 
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शरीर की ही सेवा करता है। हम उपकार चाहे जिसके साथ 
करें, कितु हमारी बुद्धि निःरवाथ होनी चाहिए। यदि हम 
निकटवर्ती लोगों के साथ उपकार कर रहे हैं, और कोई ऐसा 
अवसर आ जाय, कि दूर का मनुष्य हमारी सहायता की 
आवश्यकता रखता हो, श्रार उसका सहायता पहुँचाना संभव 
भो हे। और हम उसकी सहायता न करें, केवल इस विचार 
से कि उस मनुष्य से हमारा कोई संबंध नहों, तो हमकी विश्व- 
हित के विरुद्ध जाना हागा। यदि यह कहा जाय कि देश- 
हित भर मानव-जाति के हित में कभी कभी विराघ पड़ता है, 
अथवा कुट्ुंब के हिंच श्रार समाज फे हित सें विरोध पड़ता 
है, ते क्या ऐसी अवस्था में विस्तृत दृष्टि ही श्रेय है ? देखा 
गया है कि बहुत से बड़े बड़े आदमियों ने देश-हित के लिये 
कुटुंब फे छ्वित फो तिलांजलि दी है। राजकीय आईन की 
मान-मर्य्यादा रखने के लिये अपने पुत्र वा निकटवर्ती कुइबियों 
फे। प्राणदंड तक दिया गया है। प्पनी रक्षा कुद्दंब की रक्ता 
से है, छुट्ुंब की रक्षा देश की रक्षा से है, देश की रक्षा सानत- 
जाति की रक्ता से है और मानव-जाति की रक्षा विश्व की स्थिति 
में है। फभ्मी कभो देश श,्लर मानव जाति के हित में जो 
विरोध पड़ा करता है, उसका कारण यह है कि सानव-समाज 
में अ्रभी भिन्न भिन्न आदशे वर्तमान हैं। जेले जेसे आदशों 
की एकता होती जायगी और जेसे जैसे सनुष्य-लमाज एक प्रेम- 
सूत्र में बंधता जायगा, बैसे ही वैसे देश-भक्ति और विश्व-प्रेम में 


(६ ४७ ) 

विशेध घटता जायगा । सानव-जाति का एक बड़ा साम्राज्य 
बन जायगा, जिसमे पशु-पत्ती आदि भी अपना उचित स्थान 
पावेंगे। एक नियम में बद्ध होने से विराघ घट जाता है। 
मनुष्य-लसाज इस आदर्श की ओर जा रहा है। इस आदर्श 
की पूत्ति सें योग देना प्रत्येक मनुष्य का धर्स है। एक नियम 
और आदर्श में बद्ध समांज सें रहकर ही सच्ची आत्म-प्रतीति 
की संभावना है। जे इस संभावना की वास्तविकता में परिणत 
करने की चेथ्ट करते हैं, चे उस चेष्टा मे अपनी आत्म-प्रतीति 
कर रहे हैं। जब समाज मे रहकर और समाज के हित 
से प्रपना द्वित मिल्षा देने में ही आत्म-प्रतीत्ि की आशा 
है, तब समाज से प्रतिष्ठित धर्मों को अपने श्रादर्श में घटाना 
आवश्यक है । 


--गशुल्ञाबराय, एस० ए० 


( ४ ) श्रद्धा-भक्ति 


किसी मनुष्य में जन-साधारण से विशेष गुण वा शक्ति का 
विकास देख उसके संबंध में जे। एक प्रकार का स्थायी झारनंद 
हंदय में स्थापित हो जाता है उसे श्रद्धा कहते हैँ। श्रद्धा 
सहत्त्व की आतंदपूर्ण स्वीकृति है । यदि हमें निश्चय हो जायगा 
कि कोई मनुष्य बड़ा चीर, बड़ा सजन, बड़ा गुणी, बड़ा दानी, 
बढ़ा विद्वान, बड़ा परापकारी वा बड़ा धर्मात्मा है तो वह हमारे 
ग्रानेद का एक विपय हो जायगा | उसका नास आने पर हम 
प्रशंसा करने लगेंगे; उसे सामने देख आदर से सिर नवाएँगे। 
किसी प्रकार का स्वाथे न रहने पर भी हम सदा उसका भला 
चाहेंगे, उसकी बढ़ती से प्रसन्न होंगे प्लौर अपने आनंद से 
व्याघात पहुँचने के कारण उसकी निंदा न सह सकगे। 
इससे सिद्ध होता है कि जिन कर्मों के प्रति श्रद्धा होती है 
उनका द्वोना संसार को वांछित है । यही विश्व-कामना श्रद्धा 
की प्रेरणा का मूल है । 

'ज्रैम् मोर श्रद्धा मे अंतर यह है कि प्रेम प्रिय के स्वाधीन 
कार्यों पर ही निभर नहीं होता--कभी कभी किसी का रूप 
मात्र, जिसमें उसका कुछ भी हाथ नहीं, उसके प्रति प्रेम 
उत्पन्न होने का कारण होता है, पर श्रद्धा ऐसी नहीं है। 


३ ० 
किसी की सुंदर आँख या नाक देखकर उसके प्रति श्रद्धा चहीं 
उत्पन्न द्वोगी, प्रीति उत्पन्न है| सकती है। प्रेम के लिये इतना 
ही बस है कि कोई मनुष्य न जाने क्यों हमें अच्छा लगता है, 
पर श्रद्धा के लिये आवश्यक यह है कि फोई मनुष्य जान बूझ- 
कर अपने का ऐसी स्थिति में डाले जिसमे उसके अतःकरण 
का सौंदय और महत्त्व दिखाई पड़े । श्रद्धा का व्यापार-स्थल 
विस्तृत है; प्रेम का एकांत | प्रेम मे घनत्व अधिक है और 
श्रद्धा में विस्तार | किसी मनुष्य से प्रेम रखनेवाले दे ही एक 
मिलेंगे, पर उस पर श्रद्धा रखनेवाले सेकड़ों, हजारों, लाखें 
क्या करेड़ों मिल् सकते हैं। सच ते। यों है कि इसी श्रद्धा के 
आश्रय से लोक मे उन कर्मों के महत्व का भाव दृढ़ होता रहता 
है जिन्हें धम कहते हैं ओर जिनसे मनुष्य-समाज की स्थिति है। 
कर्त्ता से बढ़कर कम्मे का स्मारक दूसरा नहीं। कम्से की 
क्षमता प्राप्त करने के लिये बार बार कर्ता ही की ओर प्रॉख 
उठती है। कर्म्मों से कर्ता की स्थिति का जे! मनेाहरता प्राप्त 
हे। जाती है उस पर मुग्ध होकर बहुत से प्राणी उन क्षम्मों की 
ओर प्रेरित होते हैं। कर्ता अपने सत्कम्म द्वारा एक विस्तृत क्षेत्र 
में मनुष्य की सदुवृत्तियों के श्राकषंण का एक शक्ति-केद्र हो 
जाता है। जिस समाज में किसी ऐसे ज्योतिष्मान शक्ति-केद्र 
का उदय होता है उस समाज में मिन्न भिन्न हृदयों से शुभ भाव - 
नाएँ सेघ-खंडों के समाच उठकर तथा एक ओर झऔर एक साथ 
अग्रसर होने के कारण परस्पर सिलकर इतनी घनी हो जाती 


( ६० ) 

हैं कि उनकी घटा सी उसड़ पड़ती है और “मंगल की ऐसी 
वर्षा होती है कि सारे दुःख और क्लेश बह जाते हैं। 

हमारे अंतःकरण से प्रिय के आदणशे रूप का संघटन प्रिय 
के व्यक्तित्व मात्र के आश्रय से हो सकता है, पर श्रद्धेय के 
अादशे रूप का संघटन उसके फैलाए हुए कर्म्म-तंतु के उपा- 
दान से होता है। प्रिय का चितन हम श्राँख मूँदे हुए, संसार 
, का भुज्ञाकर, करते हैं, पर श्रद्धेय का चितन हम श्रॉख खेले 
हुए, संसार का कुछ पश सासने रखकर, करवे हैं। यदि प्रेपत 
स्वप्न है तो श्रद्धा जाम्रति है। प्रेमी प्रिय को अपने लिये और 
अपने को प्रिय के लिये संसार से अलग करना चाहता है । 
प्रेम में केवल दे पत्त होते हैं, श्रद्धा मे तीन। प्रेम में कोई 
सध्यस्थ नहों; पर श्रद्धा मे मध्यस्थ अपेक्षित है। प्रेमी और 
प्रिय फे बीच कोई क्र।र वस्तु अनिवार्य नहों, पर श्रद्धावाव्‌ श्रौर 
श्रद्धेय के बीच कोई वस्तु चाहिए। इस बात का स्मरण रखने 
से यह पहचानना उतना कठिन न रद्द जायगा कि किसी के 
प्रति किसी का कोई आनंदातर्गत भाव प्रेम है या श्रद्धा । यदि 
किसी कवि का काव्य बहुत अच्छा लगा, किसी चित्रकार का 
बनाया चित्र बहुत सुंदर जँचा और हमारे चित्त में उस कवि 
या चित्रकार के प्रति एक सुहृद्‌ भाव उत्पन्न हुआ ते यह भाव 
श्रद्धा है, क्योंकि यह काव्य वा चित्र रूप मध्यस्थ द्वारा प्राप्त 
हुआ है। प्रेम का कारण प्राय: अनिदिष्ट और अज्ञात होता 


है पर श्रद्धा का कारण निर्दिष्ट और ज्ञात होता है। कमी 
वा मन्का 


( ६१ ) 


कभी केवल एक साथ रहते रहते दे प्राणियों में यह, भाव 
उत्पन्न हे। जाता है कि वे बराबर साथ रहे, उनका साथ कभी 
न छूटे। प्रेमी प्रिय फे संपूरे जीवन-कम्से के सतत साज्षा- 
त्कार का अभित्लापी होता है। वह उसका उठना, बैठना, 
चलना, फिरना, सोना, खाना, पीना, सब कुछ देखना चाहता 
है। संसार से बहुत से लोग उठते, बैठते, चलते, फिरते हैं, 
पर सबका उठना, बैठना, चलना, फिरना उसके वैसा अच्छा 
नही क्षगत्त | प्रेमी प्रिय के जीवन का अपने जीवन से सित्ला- 
कर अपने लिये एक छोटे ढाँचे की दुनिया खड़ी करना चाहता 
है। सारांश यह कि श्रद्धा में दृष्टि पहले कस्मों पर से होतो 
हुई श्रद्धेय तक पहुँचती है और प्रीति में प्रिय पर से होती हुई 
उसके कम्मों आदि पर जाती है। एक में व्यक्ति को कर्मों 
द्वारा मनाहरता प्राप्त होती है और दूसरी से कर्सों के 
व्यक्ति द्वारा मनोहरता प्राप्त द्वातो है। एक में कम्मे प्रधान है, 
दूसरी से व्यक्ति । 

यद्यपि ऊपर दोनों भावों में भेद दिखा दिया गया है, पर 
यह भेद उनकी उत्पत्ति के ही समय अश्रधिक स्पष्ट रहता है परि- 
पक्वाव॒स्था से नहीं । कभी कभी एक के द्वारा दूसरे की प्राप्ति 
और पुष्टि होती है। कहीं कहीं ते यह भेद श्रत्यंत सूक्ष्म 
रहता है। किसी की रूप को स्त्रयं देखकर हम तुरंत मोहित 
होकर उससे प्रेम कर सकते हैं पर उसके रूप की प्रशंसा किसी 
दूसरे से सुनकर चट हमारा प्रेम नहीं उसड़ पड़ेगा, हमारा 


( ६२ ) 


पहला भाव श्रद्धा का होगा, फिर उसके उपरांत वह प्रेम में 
परिणत हो सकता है। बात यह है कि प्रेम एक मात्र अ्रपने 
ही अनुसव पर निभर है पर श्रद्धा लाक-संत्रह से लगाव॑ रखने 
फे कारण दूसरे के अनुभव पर भी चलती है। रूप की भावना 
का बहुत कुछ संबंध व्यक्तिगत रुचि से होता है। अत: किसी 
फे रूप और हमारे बीच यदि तीसरा व्यक्ति आया ते! इस 
व्यापार में सामाजिकता श्रा गई, क्‍योंकि हमें पहले यह ध्यात 
हुआ कि उस रूप से एक तीसरे व्यक्ति का आनंद वा सुख 
मिल्ला और बहुतें का मिल्तता होगा । जब तक हम किसी * 
फे रूप, शीज्ष, स्थाव, गुण आदि का वखान सुनकर वाह, 
वाह! करते जायेंगे तब तक श्रद्धालु हो कहलावेगे; पर जब 
हस उसके दशेन फे लिये आाकुल होंगे, उसे बराबर अपने 
सामने ही रखना चाहेंगे तब प्रेम का सूज्नगात समभता जायगा | 
श्रद्धामाजन के व्यक्तित्व पर श्रद्धावान्‌ अपने लिये किसी प्रकार 
को अधिकार नहीं चाहता, पर प्रेमी प्रिय फे हृदय पर अपना 
अधिकार चाहता है । 
श्रद्धा एक सामाजिक भाव है, इससे अपनी श्रद्धा के बदले 
में हम श्रद्धेब से अपने लिये कोई बात चहीं चाहते। श्रद्धा 
धारण करते हुए हस अपने के। उस समाज में समझते हैं 
जिसके किसी श्रेश पर---चाहे हम व्यष्टि रूप से उसके अंतर्गत न 
भी हों--जान-बूफकर उसने फोई शुभ प्रभाव डाला है। श्रद्धा 
स्वय ऐसे कर्सों के प्रतिकार से होती है जिनका लच्दय अद्लेले 


( ६रईे ) 


हम नहीं बल्कि सारा मनुष्िय-समाज है। श्रद्धा एक ऐश्वी 
आलनंदपूर्ण ऋतज्ञवा है जिसे हम केवत्त समाज के प्रतिनिधि रूप 
मे प्रकट करते हैं। सदाचार पर श्रद्धा और अत्याचार पर 
क्रोध या घृणा प्रकट करने फे लिये समाज ने प्रत्येक व्यक्ति को 
प्रतिनिधि दे रखा है। यह कास उसने इतना आरी समक्ता 
है कि उसका भार सारे मनुष्यों के। बॉट दिया है, दे चार 
माननीय छ्ोगों के ही सिर पर नहों छोड़ रखा है। जिस 
समाज में सदाचार पर श्रद्धा और श्रत्याचार पर क्रोध प्रकट 
करने फे लिये जितने ही अधिक लोग तत्पर पाए जायेंगे उतना 
दी वह समाज जाग्रत ससक्ता जायगा। श्रद्धा की ज्ञोक-संग्रह- 
कारिता एक इसी बात से ससक् लीजिए कि जिस पर हम 
श्रद्धा रखते हैं उस पर चाहते हैं कि श्र लोग भी श्रद्धा रखे, 
पर जिस पर हमारा प्रेम होता है उससे शलर दस पॉच झादसमी 
प्रेम रखें इसकी हसे पर॑वा क्‍या इच्छा ही नहों होती, क्योंकि 
हम॑ प्रिय के व्यक्तिव पर ल्ोभवश एक प्रकार का अननन्‍्य 
अधिकार वा इजारा चाहते हैं। श्रद्धाहु अपने भाव में संसार 
का भी सम्सिल्षित करना चाहता है पर प्रेमी नहों । 

जब तक समष्टि रूप में हमें संसार के लक्ष्य का बोध भहों 
हैाता और हसारे अतःकरण में सामान्य आदश्शों की स्थापना 
नहीं दे।ती तब तक हमें श्रद्धा का अनुभव नहों हेाता। बच्चों 
से कृतज्ञता का भाव पाया जाता है पर सदाचार फ़े प्रति उस 
कृतज्ञता का नहीं जिसे श्रद्धा .कहते हैं। अपने साथ किए 
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जानेवाले जिस व्यवहार के लिये वे क्तज्ञ होते हैं उसी को 
दूसरों के साथ होते देख कर्ता के प्रति कृतज्ञ होना वे देर में 
सीखते हें---उस समय सीखते हैं जब समाजांतर्गत होने की 
बुद्धि अचेतनरूप में उदित होने लगती है। अपने साथ या 
किसी विशेष मनुष्य के साथ किए जानेवाले ज्यवद्दार फे लिये 
जे! कृतज्ञवा होती है वह श्रद्धा नहीं है। श्रद्धालु की दृष्टि 
सामान्य की ओर होनी चाहिए, विशेष की ओर नहों | अपने 
संबंधी के प्रति किसी का फीई उपकार करते देख यदि हम कहें 
कि उस पर हमारी श्रद्धा हो गई है ते यह हसारा पाएप॑ंड़ है, 
हम फ्ूठमूठ अपने का ऐसे उच्च भाव का धारणकर्ता प्रकट 
करते हैं| पर उसी सज्जन को दस पाँच और ऐसे आदसियों 
के साथ जब हस उपकार करते देखें, जिन्हें हम जानते तक 
नहीं और इस प्रकार हमारी दृष्टि विशेष से सामान्य की ओर 
जाय, तब यदि हमारे चित्त से उसके प्रति पहले से कही अधिक 
छत्तज्ञता वा पूज्यवुद्धि का उदय है। ते हम श्रद्धालु की उच्च 
पदवी फे अधिकारी हे। सकते हैं | सामान्य रूप में हम किसी 
के गुण वा शीज्ञ का विचार सारे संसार के संबंध से करते हैं, 
अपने या किसी विशेष प्राणी फे संबंध से नही । हम देखते 
हैं कि किसी मनुष्य में काई गुण वा शक्ति है जिसका प्रये।ग 
वह चाहे जहाँ श्रौर जिसके प्रति कर सकता है । 

श्रद्धा का मूल तत्त्त है दूसरे का महत्त्व-स्वीकार। अतः 
जिनकी स्वाथबद्ध दृष्टि अपने से आगे नहीं जा सकती श्रथवा 
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झभिमान के कारण जिन्हें अपनी ही बड़ाई के अनुभव की 
लत लग गई है उनमे इतनी उदारता नहीं आ सकती कि श्रद्धा 
ऐसे पवित्र भाव का धारण करें। स्वाधियों श्लौर अभि- 
सानियों फे हृदय में श्रद्धा नहीं टिक सकती | उनका पअंत:करण 
इतना संकुचित शहर मलिन द्ोता है कि वे दूसरें की कृति का 
यथाथे मूल्य नहों परख सकते । 

भिन्न भिन्न सानसिक संस्कार के त्ञोगों में किसी विषय से 
संबंध रखनेवाली श्रद्धा भिन्न भिन्न मात्रा की हुआ करती है। 
यदि किसी का शारीरिक बल, साहस या चतुराई पर अत्यंत 
अधिक श्रद्धा है ते वह इनका दुरुपयोग देखकर भी बनी रह 
सकती है; अत्याचारियों के बल, डाकुओं के साहस और लंपटों 
की चालाक्ी की तारीफ संसार में थोड़ी बहुत होती है। एक 
बात कौर है। यदि किसी पर किसी एक विषय मे श्रत्यंत 
अधिक श्रद्धा है तो उसकी अन्य विषयों की त्रुटियों पर प्राय: 
ध्यान नहों जाता और कभी कभी ध्यान जाता भी है ते वे 
सुहावनी हो लगतो हैं । फोई प्रतिभाशाली फवि, विल्ासप्रिय॑ 
समद्यप या सनकी है ते जो अत्यत काव्यप्रेमी होंगे उनकी घृणा 
को उसके वे दुगुण पूर्ण रूप से आकर्षित न कर सकेंगे, यहाँ 
तक कि उसके इन दुशुणों की चर्चा भी वे बड़े मनोरंजन के 
साथ करेंगे औलौर सुनेंगे । बात यह है कि मनुष्य का अंत.करण 
एक है; उसकी एक साथ दे। परस्पर विरुद्ध स्थितियाँ नहीं हे। 
सकती । इस प्रकार की मानसिक स्तब्धता को श्रद्धांघता कह 


प् 


( ६4 ) 
सकते हैं। ययपि श्रद्धांध समाज में उतना अन्थेकारी नहों 
हा सकता, उत्तना श्रपराधी नहीं ठहराया जा सकता जितना 
मर्दांघ, क्रोधांध वा ईषांध, पर उसकी श्रद्धा के बढ़ते बढ़ते 
क्रियमाण रूप धारण करने पर और शील-संबंधिनी चेतना को 
विल्कुद्ल जवाब मिल्न जाने पर, ससाज के अनिष्ट में व्याज से 
सहायता पहुँच सकती है। यदि किसी अपव्ययी कौर मदप 
कवि पर अत्यंत श्रद्धालु हौकर फाई उसकी झ्राधथिक सहायता 
करता जाता है ते वह उस अन्याय ओर उपद्रव का थोड़ा 
बहुत उत्तरदाता प्रवश्य होता है, जे कविजी अपने सह- 
वर्तियों के बीच करने में संमथे होते हैं। यदि किसी पहल- 
वान के बल पर प्रसन्न होकर कोई उसे हलवा पूढ़ी खाने के 
लिये कुछ महीना वॉधता है ते उसके गुंडेपत के कारण लेयों 
फो पहुँचो हुई पीड़ा के दोष का घह कम से कम उतना भाग 
अवश्य पा सकता है जितना इंद्रकृत हत्या की बँठाई के समय 
बहुतों को मिला था। उद्देश्य के अभाव के बल से यद्यपि इन 
दोनों श्रद्धालुओं पर देष उतना सटीक नहों लग सकता पर 
समाज की दृष्टि में वे दान के पात्रता-संबंधी अविवेक के 
अभियोग से नहीं बच सकते | शअ्ब यहाँ पर यह प्रश्न उठता 
है कि शोल, कला और साधन-संपत्ति श्रद्धा के इन तीनों 
विषयों मे से किसका ध्यान मनुष्य का पहले होना चाहिए और 
किसका पीछे । इसका बेघड़क यही उत्तर दिया जा सकता 
है कि जन-साधारण फे लिये शील का ही सबसे पहले ध्यान 
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होना खाभाविक है क्योंकि उसका संबंध मनुष्य मात्र की 
सामान्य स्थिति-रक्षा से है, उसके अभाव सें समाज वा उस 
आधार की स्थिति ही नहीं रद सकती जिसमें कल्लाओं की उप- 
योगिता वा मनोहारिता का प्रसाद और साधन-संपत्ति की 

प्रचुरता का वितरण और व्यवहार द्वोता है । 
दूसरों की श्रद्धा सेसार से एक अत्यंत वांछनीय वस्तु है 
क्योंकि वह एक प्रकार का ऐश्वा परकीय निश्चय वा विश्वास 
है जिसके सहारे स्वक्षीय काय्ये सुगम होता है, जीवन की 
कठिनता कम द्वोती है। जिस पर लोगों की अश्रद्धा होती है 
उसके लिये व्यवहार के सब सोधे और सुगम मार्ग बंद हे। 
जाते हैं--उसे या ते काँटों पर या ढाई काोस नी दिन में चलना 
पड़ता है। पर जो किसी प्रकार दूसरों की श्रद्धा संपादित कर 
लेता है उसके पेर रखने फे लिये फूलों की पँखुरियाँ---आज- 
कल लाल बनात--बिछाई जाती हैं। समाज में ये चंस्तुएँ 
सच्चे गुणियों पलौर परेपकारियों फे लिये हैं पर इन्हें छीनने 
और चुराने की ताक में बहुत से चोर, चाई और उचक्फे रहते 
हैं जे इनके द्वारा स्वाथसाधन करना वा अपनी तुच्छ मान- 
सिक वृत्तियों को ठप्त करना चाहते हैं। इनसे समाज की 
हर घड़ी सावधान रहना चाहिए, इन्हें सामाजिक दंड देने के 
लिये उसे सदा सन्नद्ध रहना चाहिए। ये अनेक रूपों में 
दिखाई पड़ते हैं। कोई गेरुआ वस्त्र लपेटे धर्म का डंका पीटता 
दिखाई देता है, कोई देशहितैषिता का चेला पहने देशोद्धार 
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को पुकार करता पाया जाता है। मनुष्य किसी ओर तीन 
प्रकार से प्रवृत्त होता है--मन से, वचन से श्ौर फर्म से । 
इनमें से मन तो देखने दिखाने की चीज नहीं। वाणी और 
काय्येप्रणाली का नकल की जातो है, और बड़ी सफाई से की 
जाती है। हितोपदेश फे गदहें ने तो बाघ की खाल ही ओढ़ी 
थी पर ये लोग बाघ की बोली भी बोल लेते हैं। कहीं कहीं 
केवल वचन ही से कास निकल जाता है । एक दिन में काशी 
की एक गली से जा रहा था। एक ठठेरे की दूकान पर कुछ 
परदेशी यात्री किसी बरतन का समोल-भाव कर रहे थे और 
कह रहे थे कि इतना नहीं इतना हो ते ज्ञे। इतने ही में 
सासाग्यवश दूकानदार को ब्रह्मज्ञानियों के वाक्य याद श्रा 
गए शोर उसने चट कहा--“माया छोड़ो श्र इसे ले लो |? 
सेाचिए ता, काशी ऐसा पुण्यक्षेत्र| यहाँ न साया छोड़ी जायगी 
ते फहोँ छे'ड़ी जायगी? थोड़े दिन हुए कि किसी लेखक ने 
कहीं पढ़ा कि प्रतिभाशाली ल्ञोग कुछ उम्रता और पागलपन 
लिए होते हैं। तब से वे बराबर अपने से इन देोनें शुभ 
लक्षणों की स्थापना फे यत्न मे लगे रहते हैं। सुनते हैं कि 
पहले में वे कुछ कृतकाय्ये भो हुए हैं, पर पागलपन की नकल 
करना कुछ हँसी खेल नहीं, भूल-चूक से कुछ समभ्कदारी को 
बातें मुँह से निकल ही जाती हैं। 

जैसे और सब विद्याओं की वैसे ही परश्रद्धाकषण की 
विद्या की भी ग्राजजल खूब उन्नति हुई है। श्रद्धा के यथार्थ 
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कारण का जितना ही अभाव हा आकषंण को अपनी विद्या 
मे उतना ही दक्त समझना चाहिए। आजकल सावेजनिक 
उद्योगों की बड़ी धूम रहा करती है श्र बहुत से ले निरा- 
हार परापकार-ब्रत करते सुने जाते हैं। ऊपर कहा जा चुका 
है कि परश्रद्धा के सहारे काय्ये मे सुगमता आती है अ्रत: किसी 
उद्दिष्ट काय्ये-साधन फे लिये जे। लोग प्रयत्न द्वारा दूसरों के 
हृदय में श्रद्धा उत्पन्न करते हैं वे उस काय्ये फे अनुसार चतुर, 
सीतिकुशल्ल, धूत्ते या पाखंडो कहे जाते हैं। पर संसार सें 
बहुत से ऐसे लोग भी होते हैं जिन्हे अपने विषय से पराई 
श्रद्धा के चितन से जे। एक प्रकार का आनंद मिलता है, उसकी 
लत पड़ जाती है, वे पर-श्रद्धा को मनोरंजन वा मानसिक भेग- 
विज्ञास की एक सामग्री समझते हैं। वे पराई श्रद्धा फेवल 
इसी निमित्त चाहते हैं, और किसी उद्देश्य से नहीं। ऐसे 
परश्रद्धामिलाषियों के। मानसिक दुत्येलन रहता है और वे 
उसो प्रकार दुष्येतनी कहे जा सकते हैं जिपत प्रकार शरावी, 
गँजेड़ी श्रौर चंडूबाज आदि । पर समाज की श्रद्धा ऐसे अप- 
व्यय के लिये नहों है, प्रयोजन के लिये है। ऐसे लोग अपनी 
धुन सें कभी कभो बड़े बडे सार्वजनिक काय्य भी छेड़ 
बेठते हैं जिनका द्वोना उन्हें इतना अ्रभोष्ट नहा होता जितना 
अपने द्वारा होना 

ऊपर कहा जा चुका है कि श्रद्धावान्‌ अपनी श्रद्धा द्वारा 
श्रद्धेय मे कोई ऐसा परिवतैन उपस्थित नहों किया चाहता 
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जिसका श्रपने लिये कोई अ्रनुकूल फल हो । अ्रद्धावान्‌ श्रद्ध॑य 
को प्रसन्न करने की इच्छा कर सकता है पर उस प्रसन्नता से 
आप कोई लाभ उठाने की नहीं। श्रद्धा न्याय-बुद्धि के पलड़े 
पर तुली हुई एक वस्तु है जे दूसरे पलड़े पर रखे हुए श्रद्धेय के 
गुण, कर्म्म आदि के हिसाब से होती है। श्रद्धा सत्कर्म्म वा 
सद्गुण ही का मूल्य है जिससे ध्रौर किसी प्रकार का सादा नहीं 
है। सकता । पर जब कि इस व्यापार-युग में ज्ञान विकता है, 
न्याय बिकता है, धर्म बिकता है तब श्रद्धा ऐसे भाव क्यों न 
बिके ? पर अ्रसल्ली भाव ते इस लेन-देन के व्यवहार के लिये 
उपस्थित नहीं किए जा सकते । खैर, नकली सही | एक भाव 
पर दूसरे भाव की कलई फरके हस बाजार में क्‍यों न जाये ? 
प्रपनी भीरुता वा चापलूसी को हम अरद्धा श्रद्धा” कहकर गलियों 
कर संवादपत्रों में क्यों न पुकारें ? ऐसे झूठे श्रद्धावानों से घिर- 
कर कूठे श्रद्धापात्र सच्चे श्रद्धापात्रों का क्‍यों न मात्त करें जब 
कि आजकल भूठे मोती सच्चे मे।तियों को मात करते हैं ९ 

कल्लाकुशल वा सदाचारी श्पने चारों ओर प्रसन्नता देखना 
चाहता है, अत: अपनी श्रद्धा द्वारा हम उसे अपनी प्रसन्नता 
का निश्चय मात्र कराते हैं। हमारों प्रसन्नता से उसे अपनी 
सामर्थ् का बेधघ हो जांता है श्रौर उसका उत्साह बढ़ता है । 
इस प्रकार अपनी श्रद्धा द्वारा दस भी ससाज का मंगल-साधन 
करते हैं। दूसरे की श्रद्धा का अ्रद्धेथ पर इतना ही अभाव 
पड़ना चाहिए, इससे अधिक नहीं। यदि हमारी श्रद्धा के 


( ७१ ) 

कारण वह हमें किसी प्रकार का ज्ञाम पहुँचाना चाहता हे ते 
वह हमारी श्रद्धा को खुशामद ससभता है और हसारा अप- 
मान करता है। श्रद्धा में याचकता का भाव लेशमातन्न भो 
नहीं है। श्रद्धा द्वारा हम अपने हृदय का परिचय मात्र देते 
हैं कि उसमें धर्मंभाव है, साक्त्विक आचरण से प्रसन्न होने की 
क्षमता है। यदि हमें किसी पर श्रद्धा है ते! हमें उसके पास 
जाकर यह कहने की आवश्यकता नहीं है कि “महाराज ! 
मेरी यह अरद्धा खीकार हो || इस प्रकार की खीकृति की 
हमें काई आवश्यकता नहीं। हम अपनी श्रद्धा लिए अपने घर 
बैठे रह सकते हैं या उसे इस रीति से प्रकट कर सकते हैं 
जिस पर श्रद्धंय का फाई वश नहीं । यदि हमें किसी सुलेखक 
पर श्रद्धा है और वह हमसे रुष्ट हे ते भी हम उसका सच्चा 
चित्र और चरित्र छाप सकते हैं। इसका खत्व हमें ससाज 
द्वारा प्राप्त है--इसका हक हमे कानूनन हासिल है। पर 
यदि हम उस सुलेखक से प्रेम करने चले, उसके साथ साथ 
लगे फिरें श्र हर दम उसे घेरे रहें ते वह हमें हटा सकता 
है। श्रद्धा प्रदर्शित करने का जितना विस्तृत सामाजिक अधि- 
कार हमे प्राप्त है उतना उसके विपरीत भाव अश्रद्धा वा घृणा 
प्रकट करने का नहीं, क्‍योंकि श्रद्धा यदि हमने भूल से वा 
स्वार्थवश प्रकट की ते किसी की उतनी हानि नहों, पर यदि 
घृणा भूल से वा द्वेषवश प्रकट की ते उ्यूधे-का-लेत्यूप और 
दुःख फैल सकता है। 
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ऊपर कहा जा चुका है कि श्रद्धा के विषय तीन हैं।--शील, 
प्रतिभा श्लौर साधन-संपत्ति। शीज्ञ घा धर्म से समाज की 
स्थिति, प्रतिभा से सुख श्रार साधन-संपत्ति से शीलसाधन और 
प्रतिभा-विकास दोनों की संभावना है। श्रद्धेय समाज की 
स्थिति या सुख का विधान करता है श्लेर समाज् उसकी स्थिति 
श्र सुख का विधान करता है। समाज अपने अ्रद्धाल्लु प्रति- 
निधियों के कभी ते उसे आपत्ति से बचाने के लिये भेजता है, 
कभी कुछ भेंट उसके सामने रखने के लिये। श्रद्धावश जो 
दान दिया जाता है वह भी इसी प्रकार की सेंट है। दान दे 
प्रकार का होता है---एक वह जो श्रद्धावश दिया जाता है, दूसरा 
वह जे! दयावश दिया जाता है। पंडितों, विद्वानों प्र घामिकों 
को जो दान दिया जाता है वह श्रद्धावश दिया जाता है; 
प्रधें, लूलें भर लेगड़ों को जे दान दियो जाता है वह 
दयावश दिया जाता है। श्रद्धा सामथ्य के प्रति द्वाती है और 
दया असामथ्ये के प्रति। जन-साधारण अपनी दया द्वारा 
केवल असामथ्ये के उपस्थित परिणामों का कुछ स्थान के बीच 
प्रौर कुछ काल तक फे लिये, निवारण कर सकते हैं। अतः 
श्रद्धा द्वारा वे ऐसे असाधारण जनें को अपने वित्तानुस्तार 
थाड़ी थोड़ी शक्ति प्रदान करते हैं जो असामथ्ये वा अस/सथ्ये 
के कारणों के निराकरण में समथ होते दें। शअ्रद्धावश दान मे 
उपयोगिता का तत्व छिपा हुआ है। स्व्ृतियों में श्रद्धावश 
दान पर बड़ा जोर दिया गया है कलौर ऐसे दान के विषय मे 
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पान्नापात्र का विचार भी खूब किया गया है। विद्यादान में 
रत विद्वानों का, परापकार से रत कम्मंवीरों को, मानवज्ञान 
की वृद्धि से तत्पर तत्त्वान्वेषकों को जो अभाव है। उसे हमें 
समाज की भूख ससमकना चाहिए। इन्हें जो कुछ हम श्रद्धा- 
वश देते हैं वह ठोक समाज के सुंधरे पेट मे जाता है, जहाँ से 
रस रूप में उसका संचार अंग अंग में होता है। इसके विरुद्ध 
स्वाधियों, अन्यायियो आदि का जो कुछ दिया जाता है वह 
समाज के प्रंग मे उसी प्रकार नहीं लगता जिस प्रकार अतोसार 
या संग्रहणीवाले का खिलाया हुआ्रा अन्न । भारतवष मे श्रद्धा 
का संबंध दान के साथ इतना गहरा समझा जाता है कि 
अश्रद्धापूठेक दिया हुआ दान निष्फल माना जाता है। इसी से 
शुष्क प्रधानुसरण के रूप में भी यदि कुछ दिया जाता है ते 
श्रद्धा का नाम ले लिया जाता है। पंडो युरोहितों को देते हुए 
यजमान भी कहता है कि “महाराज ! इतनी ही श्रद्धा है? 
ओर पंडे पराह्चित भी कहते हैं कि “जितनी श्रद्धा हो उतना दे।?, 
यद्यपि इन पंडों और पुराहितें के संबंध में सदा यह निश्चय 
हीं रहता कि वे बड़े विद्वान, बड़े धामिक या बड़े परापकारी 
हैं। रागों या मनेवेगे। के उपयुक्त विषयों के निश्चय मे कभी 

फभो बुद्धि की सी थे।ड़ी बहुत आवश्यकता होतो है ) 
श्रद्धा और प्रेम के योग का नाम भक्ति है। जब पृज्य 
भाव की बृद्धि के साथ साथ श्रद्धाभाजन के सामीप्य-ल्ासभ की 
प्रवृत्ति हा, उसके व्यक्तित्व के कई रूपों के साज्ञास्कार की 
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वासना हो, तब हृदय में भक्ति का प्रादुर्भाव समझना चाहिए ।' 
जब श्रद्धेय के दशन, श्रवण, कीत्तेन, ध्यान आदि में आनंद का 
अनुभव होने लगे, जब उससे संबंध रखनेवाले श्रद्धा फे अतिरिक्त 
विषयों की ओ्रेर भी सन आकपित होने लगे तब भक्तिरस का 
संचार समभना चाहिए। जब श्रद्धेय का उठना, वैठना, चल्लना, 
फिरना, हँसना, बोलना, क्रोध करना श्रादि भी हमें अच्छा 
लगने लगे तब हम समभ लें कि हम उसके भक्त हो गए। 

भक्ति की अवस्था प्राप्त होने पर हम अपने जीवन-क्रम का 
थोड़ा या बहुत पेश उसे अपित करने को प्रस्तुत होते हैं और 

उसके जीवन-क्रम पर भी अपना कुछ प्रभाव रखना चाहते हैं । 

कभी हम अपंण करते हैं, कभी हम याच्ञा करते हैं। सारांश 

यह कि भक्ति द्वारा हम भक्ति-भाजन से विशेष विस्तृत संबंध 

स्थापित करते हैं, उसके जीवन में विशेष रूप से योग देना 

चाहते हैं। किसी के प्रति श्रद्धा घारण करके हम बहुत करेंगे 

ते समय समय पर उसकी प्रशंसा करेंगे, उसकी निंदा करने- 

वालों से ऋगड़ा करेंगे, या कभी कुछ उपहार ल्लेकर उपस्थित 
होंगे। पर जिसके प्रति हमारी श्रनन्य भक्ति हो जायगी वह 

अपने जीवन के बहुत से अवसरों पर हमे अपने साथ देख 

सकता है--वह अपने बहुत से उद्योगों में हमारा योगदान पा 

सकता है। भक्त वे ही कहल्ला सकते हैं जे अपने जीवन का 

बहुत कुछ पअश स्वाथ से विभक्त करके किसी फे आश्रय से 

किसी ओर छगा सकते हैं । 


हक आओ 


महात्माओं के ऊपर »5द्वा मात्र करके हम उन्हें जीवनशक्ति 
द्वारा उपाजित कोई फल प्रदान कर सकते हैं पर उनके भक्त 
होकर हम उन्हें अपने जीवन हो के कुछ अंश के अपित कर 
देते हैं। किसी वीरत्रती महात्मा पर बहुत श्रद्धालु देकर हम 
आध्िक सहायता द्वारा उसके लिये कुछ सुवीता कर सकते 
हैं, अपने बचने से उसे प्रसन्न और उत्साहित कर सकते हैं 
पर उसके भक्त बनकर हम अपने शारीरिक बल को उसका 
शरीरिक वल बनाएँगे, अपनी जानकारी और चतुराई को 
उसकी जानकारी और चतुराई बनाएँगे, अपनी वाग्सिता का 
उसकी वाग्मिता बनाएंगे, अपनी तत्परता का उसकी तत्परता 
बनाएँगे, यहाँ तक कि जे कुछ हमसे होगा उसे हम उसका 
कर डाल्लंगे। इस प्रकार उसके जीवन में अपने जीवन का 
योग देकर उसके सामाजिक महत्त्व वा प्रभाव के बढ़ाएँगे 
प्लौर उसके घोड़े बहुत दस भी भागी होंगे । श्रद्धा हरा हस 
दूसरे के महत्त्व के किसी अंश फी अधिकारी नहीं हो सकते 
पर भक्तिद्वारा हो सकते हैं, यहाँ तक कि दूसरे की भक्ति 
करके हम तीसरे की भक्ति फे अधिकारी दे सकते हैँ । राम 
पर अनन्य भक्ति करके हनुमान अन्य रासभक्तों की भक्ति के 
अधिकारी हुए। श्रद्धालु महत्त्व का स्वीकार करता है पर भक्त 
महत्त्व की ओर अग्रसर हाता है। श्रद्धालु अपने जीवन-क्रम 
फो ज्यों का त्यों छोड़ता है पर भक्त उसकी काठ-छाँट में लग 
जाता है। अपने आचरण द्वारा दूसरें की भक्ति फे अधिकारी 
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होकर संसार के बड़े बड़े महात्मा समाज के कल्याण-साधन में 
समथ हुए हैं। गुरु गोविद्सिह को यदि केवल दंडवत करने- 
वाले लौर गद्दी पर भेंट चढ़ानेवाले श्रद्धालु हो मिलते, दिन-रात 
साथ रहनेवाले अपने सारे जीवन को अपित कर देनेवाले भक्त 
न मिलते ते वे अन्याय-दमन में कभी समर्थ न होते | सारांश 
यह कि भक्ति के सामाजिक महत्त्व फो, इसकी लोक-संग्रह- 
कारिणी शक्ति को, स्वीकार करने मे किसी को आगा-पीछा 
नहीं है| संकता। सामाजिक महत्त्व के लिये आवश्यक है कि 
या ते आकपित करे या आकर्षित है । जेसे इस आकषण- 
विधान फे बिना अशाुओं द्वारा व्यक्त पिडो फा विकाश नहीं 
हो सकता वैसे हो सानव-जीवन की विशद्‌ अभिव्यक्ति भी 
नहों हो सकधी | 

भक्ति में किसी ऐसे सान्निध्य की प्रश्ृत्ति होती है जिसके 
द्वारा हमारी मद्दत्व के अनुकूल गति का विस्तार और प्रति- 
कूल गति का संकोच होता है। इस प्रकार का सामीप्य- 
लाभ करके हस अपने ऊपर पहरा बिठा देते हैं--अपने को 
ऐसे स्वच्छ आदर्श के सामने कर देते हैं जिसमे हमारे कर्मों 
का प्रतिबिब ठीक ठीक दिखाई पड़ता है। जिसे अपनी वास्त- 
विक क्ुद्रता का परिज्ञान अरुचिकर होगा वह सापेक्षिकता के 
भय से ऐसे महत्त्वादश का सामीप्य कभी न चाहेगा, दूर दूर 
भागा फिरेगा। “हमीं हम” वाले तुम भी? नहीं सह सकते, 
तुम्हों तुम” की क्‍या बात है। ऐसे लोग ते स्वयं अपने 


( ७७ ) 

लिये भक्त हूँढने निकलते हैं। भक्ति फे लिये दैन्य श्रर्थात्त 
दूसरे के महत्त्व के साथ अपने महत्त्व की भावना पहल्ली बात 
है। इस भावना के साथ जब दु:ख के स्थान पर आनंद: 
मिश्रित होगा कलर हम दूसरे पर श्रद्धा कर लेगे तब हम उसके 
महत्त्व फे संतत साज्ञात्कार के लिये अनेक रूपों से परिचय के 
लिये उसके सामीप्य की इच्छा करते हुए प्रेम का भो मिश्रण 
करेंगे श्र अपने बहुत से क्रिया-कल्लाप को उसके अधीन करके 
स्वयं महत्त्व के अ्रभ्यास में प्रवृत्त होंगे। जन-साधारण के लिये 
इस प्रकार भ्राश्रय द्वारा महत्त्व की प्राप्ति सुगम होती है। जे 
उच्च पथ पहले कष्टकर ओर श्रमसाध्य जान पड़ता है वह भक्ति- 
द्वारा मनोहर लगने लगता है। 

व्यक्ति-संबंध-हीन सिद्धांत-साग निश्चयात्मिका बुद्धि को 
चाहे व्यक्त द्वों, पर प्रवत्तक मन को श्रव्यक्त रहते हैं। वे 
मनेारंजनकारी तभी लगते हैं जब किसी व्यक्ति के संबंध में देखे 
जाते हैं। यह मनेहारिता अनंत रूपों में दिखाई पड़ती है । 
मनुष्य-जाति ने जब से होश संभाला तब से वह इन अनंत रूपों 
को महात्माओं के आचरणों तथा आशख्यानों और चरित्र-संबंधी 
पुस्तकों में देखती चल्ती आ रही है। जब इन रूपों पर मनुष्य 
मोहित होता है तब साक््विकशीलता की ओर आपसे आप 
आकषित होता है। शून्य सिद्धांत-वाक्यों मे निज की कोई 
आकषणशक्ति वा प्रवृत्तिकारिणी क्षमता नहीं. होती। “सदा 
सत्य बोलो”, दूसरे की भलाई करे”, 'क्षमा करना सीखे!?, ऐसे: 
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ऐसे सिद्धांव-वाक्यों फो किसी को बार बार बकते सुन वैस्ता 
ही क्रोध आता है जेसा किसी बेहूदे की बात सुनकर । जे। इस 
प्रकार की बातें करता चत्तला जाय उससे चढ कहना चाहिए 
“बस चुप रहो, तुम्हें बोलने की तमीज नहीं, तुम बच्चों या 
काल सीत्ेों के पास जाओ | ये बातें हम पहले से जानते हैं । 
मानव-जीवन के बीच हम इनके सेंदिय्ये का विकास देखना 
चाहते हैं। यदि तुम्हें दिखाने की प्रतिभा या शक्ति हो तो 
दिखाओ, नहीं चुपचाप अपना रास्ता ले? । गुण प्रत्यक्त 
नहीं होता, उसके आधार छोर लाकिक परिणाम प्रत्यक्ष होते 
हैं। पअ्रनुभवात्मक मन को अ्कर्षित करनेवाले प्राधार और 
परिणाम हैं, गुण नहीं । ये ही अनुभूति के विषय हैं। शअलु- 
भूति पर प्रवृत्ति और निद्वत्ति निभर है। अछुभूति सन की 
पहली क्रिया है, संकल्प विकल्प दूसरी । अस्तु, सिद्धांत-पथथों 
के संबंध में जे आनंदानुभव करने की बातें हैं, जे। अच्छी 
लगने की बातें हैं वे पधिकों मे तथा उनके चारों ओर पाई 
जायँँगी। सत्पथ के दीपक उन्ही के हाथ में हैं--या वे हो 
सत्पथ फे दीपक हैं। साच्विकशील प्राणियों के लिये ऐसे 
पथिकों के सामीप्य-ल्ाभ की कामना करना स्वाभाविक ही है। 

सामीप्य से अ्रभिप्राय केवल किसी के साथ साथ लगा 
रहना नहीं है। श्रवण, कीत्तत और स्मरण आदि भी 
सामीप्य-ल्ाभ ही के अंतर्गत हैं। बाह्य और आभ्यंतर दोनों 
प्रयन्लों से सामीप्य की सिद्धि होती है। स्मरण द्वारा हम 


( ७र्द ) 
अपने आराध्य का, उसके कस्मेक्षेत्र का, अपने अतःकरण के 
सामने उपस्थित करते हैं। यहा पर यह फहा जा सकता है 
कि जब हस दइृष्ट के कम्मेच्षेत्र को सामने लाते हैं तब उसमें 
ऐसे लोग भी ते आ जाते हैं, जिन पर हमारी कुछ भो भक्ति 
नहों। हाँ, अवश्य आते हैं। इनके द्वारा इमारे इृष्ट के 
व्यक्तित्व का पूर्ण विकास दिखाई पड़ता है--इनके बीच उनका 
( इष्ट का ) रंग और भी खुल पड़ता है। राम भी हमारे 
काम के हैं; रावण भी हमारे काम का है। एक में हम 
अपने लिये प्रवृत्ति का क्रम पाते हैं, दूसरे में निवृत्ति का । 
जीवन में इस निवृत्ति और प्रवृत्ति का प्रवाह साथ साथ चलता 
है। दुराचारी भी यदि अपने दुराचार का फल्ल संघार के 
सामने पूर्ण रूप से भोग लेता है तो समाज के लिये उपयोगी 
ठहर जाता है। राम के हाथ से भारे जाने से रावण का 
जीवन भी कुछ साथेक हो गया। यदि पापी अपने पाप फा 
फल एकांत में वा अपनी आत्मा द्वा में भेग कर जाता है ते 
वह अपने जीवन की सामाजिक उपयोगिता की एकमात्र संभा- 
चना का भी नष्ट कर देता है। इसी से बहुत से प्रायंश्चित्तों 
के विधान में पाप का सबके समत्ष कथन आवश्यक होता है। 
पाप का फल छिपानेवाला, पाप छिपानेवाल्ते से अधिक अप- 
राधी है। पर ऐसे बहुत से लेगग होते हैं जे किसी का घर 
जलाते हाथ जलता है तो कहते हैं कि होम करते जला है। 
डुराचारियों के जीवन का सामाजिक उपयोग करने के लिये, 


( ८० ) 
संसार में धर्म की मर्यादा स्थापित करने के लिये हो श्रीकृष्ण 
ने अर्जुन फी युद्ध में प्रवृत्त किया। यदि पअ्रधर्म मे तत्पर कौरवों 
का नाश न होता और पांडव जीवन भर मारे मारे ही फिरते 
ते संसार में अन्याय और झधर् की ऐसी लीक खिंच जाती 
जे मिटाए न मिट्ता । जिस समाज में सुख और वैभव के 
रंग में रेंगी अधसे की ऐसी लीक दिखाई पड़े उसमें रा फरने- 
वाली आत्मा का अ्रविकास तथा विश्वात्मा की विशेष कला के 
अवतार की आवश्यकता समभकनी चाहिए क्योंकि भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण ने कहा है-- 
यदा यदा हि धर्म्मस्य ग्लानिर्भवति भारत | 
अभ्युत्यानसधरस्म॑स्थ तदात्माने सृजाम्यहम्‌ |। 

यदि कही पाप है, अन्याय है, अत्याचार है ते उनका 
आशु फल उत्पन्न करना कौर संसार के समतच्न रखना लोक- 
सक्ता का काय्य है। अपने ऊपर किए जानेवाले अत्याचार 
और अन्याय का फत्न ईश्वर के ऊपर छोड़ना व्यक्तिगत आत्मो- 
ज्नति के लिये चाहे श्रेष्ठ हो पर यदि अनन्‍्यायी या अत्याचारी 
अपना हाथ नही खोचता है, ते लेाकसंग्रह की दृष्टि से वह 
उसी प्रकार आलस्य या फायरपन है जिस प्रकार अपने ऊपर 
किए हुए उपकार का कुछ भी बदला न देना कृतप्नता है। 

अब भगवड्धक्ति का लीजिए । ऊपर जो कुछ कहद्दा गया 
है उससे स्पष्ट है। गया होगा कि सनुष्य की भक्ति के आधार 
क्या क्‍या हैं । मनुष्य विश्वविधान का एक क्षुद्र चेतन आश 


( ८१ ) 
है। उसके धर्म्म, अधर्म्म, दया, निष्ठुरता आदि के भाव विश्व: , 
के उतने ही अंश से संबंध रखते हैं जिवने के भीतरेःड्से 
करना है। यह काय्ये और कुछ नहीं अपनी समष्टि-स्थिति 
और सुख संतेष का प्रयत्न मात्र है। अपने काय्ये-च्षेत्र के बाहर 
यदि वह अपने इन भावों का सामंजस्य दूँढ़ता है तो नहीं पाता 
है-कहों उसे 'जीवे! जीवस्य जीवनम्‌? का सिद्धांत चलता 
दिखाई पड़ता है, कहीं लाठी और भैंस का। यह सोचता है 
कि इन सिद्धांतों का अनुसरण सनुष्य-समाज सें भी जान बूक- 
कर क्यों न किया जाय, यह नहीं सोचता कि मानव-जाति की 
स्थिति इन पश्रवष्थाओं से बहुत आगे बढ़ी है श्रौर चेतना की 
श्रेणी में उसके आगे की कलर कोई स्थिति उसे दिखाई नहीं 
पड़ रही है। वह दया को निरथेक समक्त अपने शंतःकरण 
का एक अंग ही खंडित करना चाहता है। वहद्द किसी को 
काना देखकर अपनी भी एक आँख फोड़ने चलता है। कुछ 
दिनों पहले की सभ्यता मनुष्य-जीवन कला देवतुल्य बनाने में 
थी, अब मकेटतुल्य श्रार मत्स्यतुल्य बनाने में समक्ती जाने लगी 
है। पर यह सभ्यता जड़त्व और नाश की ओर जे जानेवाली 
है। जब अंतःकरण की कुछ प्राप्त दृत्तियाँ बोफ मालूम हे 
लगी हैं तब और प्राणियों की अपेक्षा उसकी ( अंतःकरण की ) 
पू्णोता का गये मनुषण्यजाति कब तक कर सकती है ? उसकी 
( अंत:ःकरण की ) अनेक दिग्गासिता फे हास शऔर एक 


दिग्गासिता की वृद्धि के भयंकर परिणाम का आभास 
| 


( प२ ) | 


योरप के महायुद्ध ने दे दिया है। मन, बुद्धि, चित्त आदि 
अत:ःकरण की जितनी वृत्तियाँ हैं उनमें स्रे कोई निरथेक 
नहीं, सबका उपयोग है। इनमें से किसी की शक्ति फालतू 
नहों। यदि मनुष्य इसमें से किसी फोा निष्क्रिय फरने का 
अभ्यास डालेगा ते अपनी पूर्णता को खेोएगा और अपनी 
स्थिति को जोखों में डालेगा । 

मिट्टी के ढेले, गुलाब के पौधे, कुत्ते और बिल्ली की अपेक्ता 
सनुष्य श्रपने में ग्रेशी का अधिक अंश समझता है--उस 
सर्वात्मा का श्रधिक अंश समझता है विश्वविधान जिसकी नित्य 
क्रिया है, अतः स्थिति-रक्ता-विधान की जो जो बातें अपने में 
हैँ उनका अभाव उससे प्लशी वा सर्व मे सानते नहीं बनता 
है। दया, दाक्षिण्य, प्रेम, क्रोध आदि अपनी अ्शात्मा में 
देखते हुए सर्वात्मा में उनके अभाव फी धारणा मनुष्य करे ते 
कैसे करे ? अस्तु, ज्ञान-चषेन्न में इंधवर की खेजज हम उतने हो 
घेरे में करेंगे जितने से इंद्रिये|ं को सहायता लेकर बुद्धि पहुँ- 
चती है, शरार कर्मे-क्षेत्र मे उसकी भावना हम उसे उतने ही 
भावों से परिमित करके करेंगे जितने की हमारे सन में जगह 
है। हम हैं, हम समभते हैं कि हम हैं, और हम चाहते हैं 
कि हम रहे, ऐसी अवस्था में हम अपने स्थिति-रक्षा-संबंधी 
भावों की परसावस्था पर पहुँचाकर ही उस परमभावमय की 
भावना करेंगे। हस उसे धस्मेसय, दयासय, प्रेममय मानेंगे 
और यह दया, यह धम्मे, यह प्रेम उसी रूप का होगा जिस 
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रूप में उछका व्यवहार मनुष्यजाति में दिखाई पड़ता हे--जिस 
रूप में मनुष्यजाति को उसकी आवश्यकता पड़ती है। पत्या- 
चारी से पोड़ित होकर मनुष्य उसके काप का आह्ान करता 
है, आपत्ति-प्रस्त देकर उसकी दया का भिखारी होता है, सुख 
से संपन्न होकर उसके आश्रय की वांछा करवा है। येहद्दी 
व्यवहार वह सनुष्यों के साथ भी करता है। अपने उयवहार- 
पथ में आश्रय-प्राप्ति के निमित्त उसके लिये इश्वर की स्वानुरूप 
भावना ही संभव है। स्वानुभूति द्वारा ही वह उप्त परभानुभूति 
की घारणा कर सकता है। इसी से सठ हरि ने “स्वानुभूत्येक- 
समानाय” कहकर नमस्कार किया है। यदि चिन्मय में अपनी 
इतनी अनुभूति का भी निश्चय सलनुष्य को न दो ते वह 
प्रार्थना आदि क्‍यों करने जाय ? कुत्ते प्रार्थना क्‍यों नहीं करते ? 

उनमें धम्से की प्रतिष्ठा नहों है, अर्थात्‌ वे चेतना की उस कोटि 
तक नहों पहुँचे हैं, जिसमें समष्टिस्थिति को रक्षा से संबंध 
रखनेवाले भावों को स्थापना होती है | वे यह नद्ीं जानते कि 
दूसरे का काटने देड़ने से कुक्कुर-समाज की उन्नति और वृद्धि 
नहों हो सकतो । समष्टि-रक्षा वा धम्मे की ओर प्रश्चत्त करने- 
वाली दया आदि उदात्त वृत्तियाँ उन्हें प्राप्त नहों हैं उनमें 
स्वार्थ का भाव है, परमाथे का भाव नहों है। (र्म्मों सक्षत्ि 

रक्षिव. की धारणा उन्हें नहों होती । जहाँ धम्मेभाव है, वहीं 
इंश्वर की भावना है। जिन प्राणियों में जे। भाव नहीं हैं उनसे 

' उनको चरिताथता की आवश्यकता प्रकृति नहीं समभझतो। 


(६ ८४ ) 

भक्ति का स्थान सानव अंतःकरण है, वहां श्रद्धा और प्रेम 
फे संयोग से उसका प्रादु्भाव होता है। अतः मनुष्य की 
शअरद्धा फे जे विषय ऊपर कहे जा चुके हैं उन्हीं फो परमात्मा 
में भ्रत्यंत विशद रूप सें देखकर ही उसका मन खिचता है 
प्रौर वह उस विशद-रूप-विशिष्ट का सामीप्य चाहता है। 
उसके हृदय मे जे सौंदय्ये का भाव है, जो धर्म्म का भाव है, जे। 
उदारता का भाव है, जे! शक्ति का भाव है, उसे वह अत्यंत पूर्ण 
रूप मे परमात्मा में देखता है श्रार ऐसे पूर्ण पुरुष की भावना से 
उसका हृदय गद्दद दे! जाता है श्रौर उसका धम्मैपथ आनंद से 
जगमगा उठता है। घम्म वा व्यवहार-पथ में वह अपने मत- 
लब भर की इश्वरता से प्रयोजन रखता है। राम, कृष्ण आदि 
ग्रवतारें में परमात्मा की विशेष कल्ला देख उसके अंतःकरण 
की सारी शुभ और आनंदसयी वृत्तियाँ उनकी ओर दोड़ पड़ती 
हैं; उसके प्रेम, श्रद्धा आदि का भारी भ्रव्लंब मिल जाता है; 
उसके सारे जीवन में एक प्पूर्व माधुय्ये और बल फा संचार 
हे। जाता है। उनके सामीप्य का प्मानंद लेने के लिये कभी 
वह उनके अलौकिक रूप-सौंदय्य की भावना करता है, कभी 
उनकी बाल-लीला फे चितन से विनोद प्राप्त करता है, कभी 
धर्मे-बल-पूर्ण उनके निर्मेल्न चरित्र का गान करवा है, कभी सिर 
फुकाकर वंदना करता है, यहाँ तक कि जब जी में आावा है, 
प्रेम से भरा उल्लाहना भी देता है। यह प्रवृत्ति द्वारा अर्थात्‌ 
आनंद अनुभव करते हुए धम्से की ओर अग्नसर द्वोने का सुगम 


( ८५ ) ' 


मार्ग है। भक्ति सन वा हृदय से की जातो है। बुद्धि से भक्ति 
करना ऐसा ही है जेसा नाक से खाना झलौर कान से सूघना। 
निराकारवादी इश्वर की भक्ति और विनय के भजन गाकर किस 
मानसिक क्रिया का अभितय करते हैं, नहीं जानते। हमारे 
यहाँ भक्ति-विधान के अंतर्गत अबण, कीत्तेन, स्मरण, सेवा, 
अचेन, वंदन, दास्य, सख्य और आत्मनिवेदन ये नी बातें ली 
गई हैं। जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है, कोरी श्रद्धा में 
आत्मनिवेदन था याचकता का भाव नहीं है। जब प्रेम के 
साथ उसका संयोग होता है, तभी इस भाव की प्राप्ति होती 
है। श्रद्धावान्‌ श्रद्धेय पर अपने निमित्त किसी प्रकार का प्रभाव 
डालना नहों चाहता, पर भक्त दाक्षिण्य चाहता है। 
रामलीला, कष्णलीला आदि सामीप्य-सिद्धि ही के निधान 
हैं। इस सामीप्य की कासना भक्ततर रसखान ने बड़ी सार्सि- 
कता से इस प्रकार प्रकट की है-- 
मानुष हों ते वही रखखान, 
बसौं संग गेकुल गॉव के ग्वारन । 
जे। पसु हों तो कद्द! बस सेरे,, 
चरों मिलि नंद की धेनु मफ्तारन ॥ 
पाहन हों तो वही गिरि को, 
जे। किया हरि छत्न पुरंदर धारन । 
जा खग हों तो बसेरे! करें, 
मिलि कूछ कलिदी कदंब की डारन | 
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रामलीला द्वारा लोग वर्ष में एक बार अपने पूज्य देव की 
आदर्श मानवलील्ा का माधुर््य देखते हैं। जिस समय दुर 
दूर के गाँवों के लेग एक मैदान में आकर इकह्ढे होते हैं तथा 
एक शेर जटामुकुटधारी विजयी राम-लक्ष्मण की मधुर सूत्ति 
देखते हैं मर दूसरी ओर तीरों। से विधा रावण का विशाल 
शरीर जलता देखते हैँ, उस समय वे धम्मे के सौंदय्य पर 
लुब्ध श्र अधम्म की घेरता पर छ्ुब्ध हो जाते हैं। इसी 
प्रकार जब हम क्ृष्णलीला मे जीवन की प्रफुल्नता के साथ 
धर्म्मर्षा फे अल्किक बल का विकास देखते हैं, तब हमारा 
जीवन-धारण का अभिल्लाष दूना, चौगुना हो जाता है । हिदू 
जाति इन्ही की भक्ति के बल से इतनी प्रतिकूल अवस्थाओं के 
चीच अपना स्वतंत्न अस्तित्त वचाती चली आई है--इन्‍्हीं 
की अद्भुत आराकषंण शक्ति से वह इधर-उधर ढलने नहीं पाई 
है। राम और कृष्ण को बिना श्राँसू बहाए छोड़ना हिंद 
जाति के लिये सहज नहीं है, क्‍योंकि ये अवत्तार अलग टीले 
पर खड़े होकर उपदेश देनवाले नहीं थे, बल्कि मानव-जीवन 
में पूरे रूप से सम्मिलित होकर उसके एक एक श्रेश की 
ममनाहरता दिखलानेवाले थे। मंगल के पझवसरें पर उनके 
गीत गाए जाते हैं; विमाताओं की कुटिलता की, बड़ों के 
झादर की, दुष्टों के दसन की, जीवन के कष्ट की, घर की, वन 
की, संपद की, विपद की जहाँ चर्चा होतो है वहाँ इनका 
स्मरण किया जाता है। 
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संसार से तठस्थ रहकर शांति-सुखपूवेक लोाक-व्यवहार- 
संबंधी उपदेश देनेवालों का उतना अधिक महत्त्व हिंदू धर्म्स में 
नहीं है, जितना संसार के भीवर घुसकर उसके व्यवहारों फे 
बीच सात्त्विक संदभ की ज्योति जगानेवालों का है। हमारे 
यहाँ उपदेशक ईश्वर के अवतार नहीं माने गए हैं। अपने 
जीवन द्वारा कम्मे-सैंदय्ये संघठित करनेवाले ही अवतार कहे 
गए हैं। कम्मे-सोदय्ये के योग से उनके व्यक्तित्व में इतना 
साधुस्ये भरा गया है कि हमारा हृदय आपसे आप उनकी ओर 
खिंचा पड़ता है। जे छुछ हम॑ करते हैं--खेलना, कूदना, 
हँसना, बेत्नना, क्रोध करना, शोक करना, प्रेम करना, विनेद 
करना--टन सबसमें सौंदय्ये लाते हुए हम जिन्हें देखेंगे, उन्हों 
की ओ,्रेर ढल सकते हैं। वे हमें दूर से रास्ता दिखानेवाले 
नहीं हैं, आप रास्ते में चलकर हमें अपने पीछे लगाने क्‍या 
खींचनेवाले हैं। जो उनके व्यक्तित्व पर मोहित न हो वह 
निस्संदेह जड़ है । 

सुत्ति सीतापति सील सुभाड | 

मेोद न सन, तन पुलक, नयन जल से। नर खेहर खाउ॥ 

जे। इनका नाम सुनकर पुलकित दोता है, जो उनके 
व्यक्तित्व पर सोहित होता है, उसके सुधरने की बहुत छुछ 
आशा हो सकती है। जो संसार या मनुष्यत्व का सर्वथा 
त्याग न कर दें, उनके लिये शुद्ध सात्त्विक जीवन का यहीं सार्ग 
है। रोगों फे संपूरें दमन की अपेक्षा रोगों का परिष्कार 


( प८ ) 

ज्यादा काम सें आतनेवाली बात है। निलिप रहकर दूसरों 
का गला फाटनेवालं से लिप्त होकर दूसरों की भलाई करनेवाले 
लोककल्याण फे विचार से कहीं अच्छे हैं । 

जनता के संपूर्ण जीवन को स्पश करनेवाला ज्षात्रधर्म है | 
साज्रधम्म के इसी व्यापकत्व के कारण हमारे सुख्य अवतार रास 
ओर कृष्ण क्षत्रिय हैं। ज्ञात्रध्म ऐकांतिक नहों है। उसका 
संबंध लोक-रक्ता से है। “कोई राजा होगा ते अपने घर का 
होगा” इससे बढ़कर भ्रूठ बात शायद ही कोई शर मिलते । 
झूठे खिताबों के द्वारा यह कभी सच नहीं की जा सकती। 
करम्मे-सोंदय्ये की योजना जितने रूपों से ज्ात्रजीवन में संभव 
है, उतने रूपों में और किसी जीवन मे नहों । शक्ति के साथ 
क्षमा, वैभव के साथ विनय, पराक्रम फे साथ रूप-माधुय्ये, तेज 
के साथ फामलता, सुखभेग के साथ पर-दु:ःख-कातरता, प्रताप 
फे साथ कठिन धर्म्म-पथ का श्रवल्नंबन, इत्यादि कम्मे-सौंदय्य 
फे इतने अधिक प्रकार फे उत्कप-योग और कहाँ घट सकते 
हैं ? इसी से ज्षात्रधर्म्म के सौंदय्य में जे। मधुर आकषण है, 
वह अधिक व्यापक, अ्रधिक मर्मस्पर्शों श्रौर अधिक स्पष्ट है। 
मलुष्य की संपूर्ण रागात्मिका इत्तिये। को उत्कष पर ले जाने 
घोर विशुद्ध करने की सामथ्ये उसमें है । 

संसार सें मनुष्य सात्र की ससान बृत्ति कभी नहीं हो 
सकती । इस बात को भूलकर जे। उपदेश दिए जाया करते 
हैं, वे पाषंड के अंतर्गत आते हैं। इत्तियों की मिन्नता के बीच 


( ८ ) 
से जे। मार्ग निकल सकेगा वही लेकरज्ा का मार्ग होगा, वही 
धम्म का चलता हुआ मार्ग हेगा। जिसमें शिष्टों फे आ्रादर, 
दीनें पर दया, दुष्टों के दमन आदि जीवन के अनेक रूपों का 
सौंदय्ये दिखाई पड़ेगा, वहों सर्चांगपू्ण लोकधर्म्म का मार्ग 
होगा। ज्षात्रधस्म-पालन की आवश्यकता संसार में सब दिन 
बनी रहेगी। कोई व्यापार-युग उसे नहीं हठा सकता। 
किसी अनाथ अबल्ा पर अत्याचार करने पर एक क्रर पिशाच 
का हम उद्यत देख रहे हें। समझ्काना-बुकाना या ते व्यथ 
है, अथवा उसका ससय हो नहों है। ऐसी दशा में यदि उस 
अबला फी रक्षा इष्ट है, तो हमें चटपट उस कम्मे में प्रवृत्त होना 
होगा जिससे उस दुष्ट को बाधा पहुँचे । उस समय का 
हमारा क्रोध कितना सुंदर और अक्रोध कितना गहित होगा ! 
“-रामचंद्र शुकु 


( & ) भाषातत्त्व 


भाषाशास्ष का विषय दोन भागों में बँटा हुआ है ( १ ) 
भाषा को उत्पत्ति, ( २) अनेक भाषाओं का परस्पर संबंध 
ग्रर भाषाओं का वर्गीकरण, (३) भाषा में परिवत्तंन। 
भारतवप की मुख्य -भाषा संप्रति हिंदी है, इसलिये इस 
व्याख्यान में प्राय: हिंदी हो से उदाहरण लेकर भाषाशास्रीय 
तत्त्व दिखलाए गए हैं। 

(१) भाषा की उत्पत्ति के विषय में अनेक मत हैं । 
कुछ लोग ते कहते हैं कि मनुष्य क्षे पूर्व पुरुषों को ईश्वर ने 
भाषा सिखाई । 

( २ ) कुछ कहते हैँ कि सुख दुःख आदि में मनुष्य स्वभा- 
वतः कुछ आह, ऊह, अहा, ओहो आदि शब्द निकालते हैं। 
ऐसे ही चलने को खड़खड़ाहट, गाड़ी की गड़गड़ाहट, ताड़ “ 
आदि के पत्तों की फड़फड़ाहट आदि विविध शब्दों का आवि- 
भाव प्राकृतिक पदार्थों मे हुआ करता है। बस इन्हों दे 
मूलों से मनुष्य ने धीरे धीरे सब शब्द बना लिए | जेसे किसी 
पत्ती को फॉव कॉव करते देख उसे लोग कावा कहने लगे। 
ऐसे ही गड़गड़ाती हुईं सवारी फा गाड़ी और सरसर चलते 
हुए जंतु को सपे कहने लगे। यों हो किल्लाना, चिल्लाना, 


( 5१ ) 
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खाँसना, किकियाना, मिमियाना गिर कटी 
निर्माण हो गया। यह असेरिका के प्र हिट्री 


का मत है। 

( ३ ) कुछ नीतिक्ष पुरुषों ने एक तीखरा हो कारण भाषा 
के उद्धव का निकाला है। वे कहते हैं कि किसी समय मौन 
रहने से काम न चलता देख जब सनुष्य बहुत ऊब गए और 
द्वाथ-पैर, श्राख-मीं के इशारा से भी अपने आशय को न प्रकट 
फर सके, तब उन्होंने एक बड़ी सभा की और उस सहासभा 
या महामंडल्त में उस समय के जे! बुद्धिमान और नई रेशनी- 
वाले थे, उन्होंने एक भाषा स्थिर करने का प्रस्ताव किया ओऔरर 
सबकी सम्सति से सैकड़ों शब्द स्थिर हुए। मालूम होता 
है कि इस सभा में केवल मनुष्य हो नहीं कितु पशु, पक्षी, 
जड़, चेतन सभी इकट्ठे किए गए थे। काये आरंभ होने के 
समय मृक-मंडल में बड़ी चूं चूं, हूँ हैँ, खूँ रूँ मची । अंतत्तः 
किसी ने एक बैल को पकड़कर कहा वहइल्ला!। बस सभी 
चिन्ना उठे 'बइल्ला! और निश्चित हुआ कि इस जंतु को 
“वइल्ला? कहना । ऐसे हो अनेक शब्द स्थिर हुए। गाय, 
संस, घोड़े, कुत्ते, जो, गेहूँ, लोटे, थाली आदि के नाम निश्चित 
हुए। सभा के पति, उपपति, संपादक आदि नियत हुए और 
डस दिन से मूक-महामंडल के शअ्रनेक उपदेशक घूम घृमफर 
व्याख्यान की पताका जड़ाते हुए स्थान स्थान'पर सभा के 
हश्ण्यों का प्रचार करने लगे । 


( रे ) 


(४ ) किंतु पूर्वोक्त तीनों स॒तों से असंतुष्ट होकर कितने 
विद्वानों ने एक चतुथ मत प्रकाशित किया है जिसके अनुसार 
इश्वर की दी हुई एक मनुष्य में अपूर्व विभाविक शक्ति है 
जिससे मनुष्य खमावतः शब्द बना लेता है। पूर्वोक्त मतों से 
असंतेप फा कारण यह है कि पहले मत में यह बात प्राश्चय्य 
की है कि यदि मनुष्य फीा ईश्वर से मिलने फे समय भाषा-ज्ञान 
तथा ते इंश्वर से उससे बातचीत कैसे हुई। कोई व्याकरण 
या काप, जिसके द्वारा ईश्वर ने पुरुष को भाषा सिखाई होगी, 
अवश्य उसके ज्ञान फे लिये भी अपेक्षित है। दूसरे मत में 
एक बड़ा देष यह है कि अनुकरण की रीति से दस या बीस 
शब्द तो भले ही निकल सकते हैं, पर संपूर्ण भाषा को अलु- 
फरण-मूलक कहना असंगत सा जान पड़ता है। यदि गाय को 
लड़की का सा बॉय! कहा जाता ते ठोक था; किंतु गाय? 
यह शब्द अनुकरण की रीति से कदापि नहीं निकल सकता । 
इसी प्रकार मूक-महामंडलवाली बात भी ठोक नहों मालूम 
होतो; क्योंकि मूकों में भाषाज्ञान जब था दी नहों, तब सभा 
मे बातचीत कैसे हुई ? किस वस्तु को कया कहना, यह सब 
कैसे निश्चित हुआ ? इस प्रकार यद्द विदित हवा है कि चतुथ 
मत ही, जिसका मैक्सम्यूल्र ने भी आश्रय लिया है, ठीक है। 
अस्तु ।॥ भाषा की उत्पत्ति का विचार यदि इस प्रकार समाप्त 
किया जाय तो दूसरा प्रश्न यह उठता है कि पहले पहल क्या 
कोई एक ही भाषा संसार में हुई और उससे अनेक भाषाएँ 


( _अऔे ) 


जहाँ तहाँ देश-फाल, जल्-वायु, मनुष्यें। के आचार-ठयवहार 
आदि फे भेद से भिन्न हुई या प्रथम अचेक स्थानों में मिन्न मिन्न 
ही भाषाएँ हुई और अनेक नदियों क॑ सहश कभी मिलती, 
कभी प्रथक्‌ होती हुई आज भी अनेक ही हैं। यह प्रश्न गंभीर है 
शौर इसका समाधान कठिन है; क्योंकि इस प्रश्न का विचार 
फेवल भाषाशास्त्र के अधीन नहीं है, भूगभंशात्र और मलुष्य- 
शासत्र ( ७००१०४४ ७०९ 40४6॥7090]089 ) से भी इसका 
संबंध है। प्रथम यदि इस बात का निश्चय हो ले कि एक 
कुट्ंब से सारी प्रथ्वी के मनुष्य निकले हैं या अ्रनेक छुटटुंनों 
से, तब इसका भी निश्चय हे। सकता है कि सब भाषाओं का 
मूल एक था या अनेक । भाषाशास्र के परिशीज्षन से यह 
ज्ञात होता है कि यदि अरबी, संस्कृत, लैटिन, शरीक आदि सब 
भाषाएँ अपनी धातु अवस्था में पहुँचा दी जायें ते भी भिन्न सिन्न 
बर्ग की भाषाओं फे घातुओं में इतना तर पाया जाता है कि 
अनेक वर्गों के अनेक मूल थे, ऐसा ही कहना पड़ता है। सनुष्य- 
शासत्र से और भूगभ-विद्या से यह ज्ञात होता है कि एक ही 
समय प्रृथ्वी पर बहुत॑ जगहों में मनुष्य वत्तमान थे। ऐसा अभी 
तक नहीं पाया गया है कि प्रथ्वी की किसी एक हो तह में एक 
ही जगह थोड़े से मनुष्य थे, और कहों मनुष्य थे ही नहीं। 
इन बातों से यह विदित होता है कि इस समय जैसी भावा-- 
शास्त्र, भूगभ-शास्त्र आदि की अवस्था है, वैसी अवस्था में भाषा 
फा मूल एक था या अनेक, इसका निश्चय नहीं हो सकता | 


( ४ ) 


भाषाशास्र का दूसरा विभाग अनेक भाषाओं का परर्पर 
संबंध और वर्गीकरण है। पहले ते! यह विदित होता है कि 
भाषाओं फा वर्गीकरण बहुत ही सहज है; क्योंकि चीन वर्ग क्री 
जो भाषाएँ हैं उनके साथ भन्ना हिंदी का क्‍या सबंध हा 
सकता है ९ पर वस्तुतः यह काये अत्यंत कठिन है। कभी 
कभी राज्य विजय आदि के कारण प्राय: एक देश के शब्द 
अनेक देशों में फैल जाते हैं। जेसे कि भारतीय उद्ू में 
इतने फारसी शब्द हैँ कि यह कहना कठिन हो जाता है कि 
उद फारसी वर्ग में है या संस्क्षत वर्ग सें। इसी प्रकार एक्क 
ही देश मे पहाड़, नदी झादि के अलंधनीय होने के कारण 
अथवा भाषाओं के प्रयोग करनेवालों की जाति, प्रकृति श्रादि 
अ्रत्यंत भिन्न होने फे कारण परस्पर भाषाओं में इतना भेद पाया 
जाता है कि अत्यंत समीपवासी दे। जातियों की भाषाएँ वस्तुतः 
भिन्न वर्ग की समझी जातो हैं । जेसे कि उड़ीसा के निवा- 
सियों की भाषा संस्क्षव वर्ग की है, पर उनके पश्चिम मद्रास 
प्रांतवालें की भाषा द्रविड़ वर्ग की है। ऐसी अवस्था में वर्ग 
निश्चय कैसे करना और सामान्यतः कितने वर्ग ओर अत्वेर्ग 
हैं, यह यहाँ संक्षेप मे दिखाया जाता है। 

भाषा का मुख्य रूप शब्द नहों है किंतु उसभी रचना है। 
ध्र्थात्‌ एक भाषा के शब्द दूसरी भाषा में आसानी से जा 
सकते हैं, पर मिन्न भाषाश्रों के व्याकरण की रचना प्राय: 
भिन्न होती है। उदाहरण, एक पंडितजी कहते हैं कि “मुझे 


( ५ ) 


वाष्प शकट के विश्राम-स्थान पर प्रस्थान फरना है? | एक 
बँगाली बाबू कहते हैं. कि “हम रेलवे स्टेशन के वास्ते स्टाट 
करने माँगता है? । एक बेचारा गंवइयाँ कहता है कि “हमरा 
रेशवई इस्ठोसन पर जाय के बादे” । एक चेथे शहरू मुस- 
रमान फरमाते हैं कि “मुझको रेल के स्टेशन पर “जाना है? । 
मैं समझता हूँ किसी को संदेह नहीं देगा कि ये चारे। साहब 
अपने अपने ढंग से हिंदी ही बोल रहे हैं, क्योंकि शब्द चाहे 
अगरेजी के या फारसी के या संस्कृत के हों, जब तक टूटो 
फूटी किसी प्रकार की रचना हिंदी की रहेगी तब तक भाषा 
हिंदी ही समकी जायगी। अब इसी नियम्र के अनुसार 
अर्थात्‌ व्याकरण की रचना के अनुसार यदि वर्ग बनाए जायें 
ते आये, अरबी, तुर्की, द्रविड़, चीनी और स्कॉडलेव ये छ: वर्ग ' 
हाते हैं। थे मुझ्य वर्ग हैं। इनके अतिरिक्त भी कुछ भापाएँ 
हैं जिनका ठीक वर्गीकरण नहों हो सका है। प्राय: उत्तर 
भारत की सब भाषाओं का मिनज्ताकर एक शाखा 'प्राये भाषा 
की समझती चाहिए। इसकी दूसरी शाखा पारसी और - 
धवेस्ता की भाषा है। तीसरी शाखा लैटिन और ओकझछ है। 
चौथी शाखा प्रँगरेजी जमेन आदि | पाँचवीं शाखा फेल्टिक 
छोर छठो रूस की भाषा आदि । इस रीति से ज्ञात होता है 
कि हिंदी भाषा आये भाषा की एक शाखा है । 

इस प्रकार भाषावग्गों का कुछ विचार कर पअ्रव भाषाओं 
की अवस्थाओं फा विचार करना है। सामान्यतः प्रत्येक भाषा 


'( ६ ) 


की चार शअवस्थाएँ होती हैं; कितु इन चारों अ्रवस्थाओं। में इतना 
अंतर है कि एक अवस्था से दूसरी अवस्था में पहुँचने तक 
सैकड़ों दजारों वष लग जाते हैं। देश बदल जाता है, भाषाओं 
फे नाम बदल जाते हैं, प्राची अवस्था नवीन दशा के श्ावि- 
भाव तक स्वेथा लुप्त हो जाती है, इसलिये एक ही भाषा का 
चारों अवस्थाश्रों में पाना दुघट है । पर पनेक भाषाओं को 
परस्पर भिन्न अवस्था सें देखकर उनका तारतम्य करने से इन 
अ्रवस्थाओं का वर्णन किया जा सकता है। (१) धातु अवस्था 
(२) समास अवस्था (३) प्रत्यय अस्वथा (४) उपसर्ग अवस्था। 
चीन की भाषा संप्रति धातु अवस्था मे है। शब्दों में प्रत्यय 
विभक्तियाँ ध्रादि नहीं लगतीं, शब्द परस्पर मिलते नहीं, सब 
शब्द प्रथक प्रथक्‌ रख दिए जाते हैं श्लौर एक वाक्य बन जाता 
है। यदि "मनुष्य आम खाता है! यह फहना होगा ते वे 
लोग मनुष्य? आम! 'खा! तीनों शब्दों के लिये चीनी शब्द 
कद्देंगे। मनुष्य का बहुवचन करना होगा ते 'सनष्यः कुंड? 
इस दोनों शब्दों फे लिये अपने शब्द कहेंगे। अभी तक हिंदी 
में भी कभी कभी ऐसा होता है। जेसे मनुष्य का बहुवचन 
बनाने के लिये प्रत्यय न रखकर 'सनुष्य लोग? मनुष्य गण! कह 
देते हैं । दूसरी समास अवस्था में मेक्सिको आदि की भाषाएँ 
हैं। आझादमी घर में झाम धीरे घीरे खाता है? ऐसा जब इन 
लोगों का कहना होता है, तब ये लोग दस हाथ का समस्त 
एक शब्द कहते हैं। हिंदी मे इस समासावस्था का उदाहरण 


( ७ ) 


“इस्र बारात में खूब खा-पी-घधर-मार-गड़बड़-सड़बड़ हुआ?। 
इस पद में बहुत से शब्द एक साथ मिला दिए गए हैं। इन 
देनों अवस्थाओं के बाद तीसरी प्रत्यय अवस्था आती है । 
“खाये वे? यह प्राय: धातु अवस्था हुई | दोनों का लोग मिल्ा- 
कर बोलने लगे तब 'खायःँ +वे” यह समासावस्था हुईं। जब 
देने शब्द ऐसे मिल्ष गए कि एक पझोश घिसते घिसते बहुत 
दुबेल है। गया, तब 'खावे” यह एक शब्द द्वो गया, जिसमें खा! 
धातु में वे? प्रत्यय माना जाता है। इसी प्रकार सब प्रत्यय 
किसी न किसी ख्तंत्र शब्द से निकलते हैं। यहाँ ें! शब्द 
पहले ते! समस्त हुआ, पर धीरे धीरे घिसकर अपना स्वतंत्र 
रूप खे बैठा और प्रत्यय हो गया । इस तीसरी श्रवस्था का 
प्रधान उदाहरण संस्कृत है जिसमें बहुत से प्रद्यय हैं। चौथी 
अवस्था उपसग अवस्था है जिसमें प्रद्यय श्रलग होकर फिर 
खतंत्र हो जाते हैं, जेसा हिंदी या श्रैंगरेजी में है। इन भाषाओं 
से प्र्यय कम द्वो गये हैं, क्योंकि बहुत से शब्द, जो संबंध- 
वाचक हैं, स्वतंत्र अव्यय रूप से रहते हैं। 0/7॥87, पा 
४06 ]078९, 7707 77 इत्यादि अगरेजी शब्दों में अव्यय 
पहले लगे हैं। हिदी में अभ्रव्यय पीछे लगते हैं जेसे “घर में? 
उसका? इत्यादि । 

भाषा सें परिवर्तन हो जाया करता है, यह तो सबको 
विदित है। अब यह परिवतन प्रायः किन कारणों से होता है, 
इसका कुछ विचार द्वोना चाहिए। इतने मुख्य कारण भाषा 
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( ॑ईप ) 

में परिवर्तन के पाए जाते हैं--( १ ) देश, ( ९) झाल्स्य, 
(३ ) धर्म, ( ४ ) व्यक्ति-स्भाव, (५) संपर्क, (६ ) कविता। 

देश के भेद से एक दी सापा सिन्न भिन्न रूपों की हो जातो 
है, इसमें किसी को संदेह नहों है। पक्को हिंदी में “श्राप जाते 
हैं? और पच्छम में आप जाते हो? कद्दते हैं। बिहार में शेज्मोँ 
जातॉनी?, काशी में तू जात द्वौअः? या जात बाद: कहते 
हैं। एक हो शब्द सेया, भयवा, भाई, भाव आदि रूप को 
धारण करता है। एक हो शब्द गी, गाय, गेया आदि हो 
जाता है। देश देश का स्वभाव कुछ भिन्न होता है। जल- 
वायु आदि के भेद के कारण एक श्रक्षर जे! एक देश में सीधा 
समझा जाता है, दूसरे देश मे कठिन समभझा जाता है। हमारे 
देश में ज्ञ एक सीधा श्रक्षर है; पर महाराष्ट्र लोग उसे प्राय: ड़ 
कहते हैं। जापान के एक विद्यार्थी इमसे पढ़ते थे। 
उन्तका यह कथन था कि ल अन्षर से बढ़कर और फोई कठिन 
अच्तर है ही नहीं। और तल को वे अड कहा करते थे | 

अँगरेज लोग भीम की बीम, पंडित को फैडिट आदि कहा 
करते हैं। शऔर र अक्षर का प्रायः ठीक उच्चारण नहीं कर 
सकते। चीन फे लोग क्राइस्ट को किली सेचू और बुद्ध को 
फोता कहते हैं। यहाँ फे गँवार त्लोग प्रामिसरी नोट फी पर- 
ओेश्वरी लोट अर लाइबेरी फा लवेरि या राय बरेली कट्दा करते 
हैं। इस प्रकार प्रत्येक देश के भिन्न मिन्न देष गुण हैं जिनके 
अलुसार साषा में परिवर्तन हुआ करता है। संस्कृत लक्तमण 


( आर ) 


और लक्ष्मी फो बंगाली लोग लक्खन और लक्खी कहते हैं । 
हिंदी में लकछिमन या लखन ( तुलसीदास ) और लछिसी कहते 
हैं। परिवरतन का दूसरा कारण आलस्य कहा गया है। कोई 
शब्द जब अत्यंत कठिन सालूस होता है तब प्राय: मनुष्य उसको 
बदलने लगते हैं। कज्जल इतना कठिन है कि उसे बदलकर 
लोगों ने काजल या काजर कर लिया है। छष्ण से प्राकृतिक 
कण्हे! हुआ | कण्दो से कान्हा कान्ह कन्हैया आदि हो गया। 
ऐसे ही खशुर का ससुर, खश्र॒ का सास, ननांदा का ननद 
इत्यादि। खास हिदी शब्दों में प्राय: इतने नियम पाए जाते 
हैं # तालव्य श घर मूधन्य ष हिंदी के शब्दों में नहीं हैं। 
संस्कृवज्ञ लोग ही संस्कृत फे शब्दों में इन अच्षरों का लिखते औएर 
बोलते हैं| इससे हिंदी में इन अक्तरों का दंत्यस हो जाता है। 
ओऔकृष्ण सिरी किसुन, श्यास साम, इत्यादि | कहों कहां आदि 
में मूछन्य ष का छ हो जाता है जेसे षछ्ठी का छठ, पष्ठ का छठा। 
ड ओर ढ का ड़ और ढ़ हो जाता है | आषाढ़ आषाढ फे लिये, 
खड़गपुर खड़गपुर के लिये | कितु आदि में ड और ढ सिल्ते हैं 
जैसे डाकू, ढकना इत्यादि । हस्त इ और उ प्राय: शब्द के अंत 
में दीध से हो जाते हैं, जेसे मुनी ले, साधू आदसी। ऋ 
प्रायः ई रि हो जाता है, जेसे ऋति कीरित | कहों ऋ का इ हो 
जाता है जैसे ऋष्ण का किसुन । लुते संस्कृत मे भी एक ही श्राध 


$ ये नियेस शुद्ध हिंदी शब्दों के किये हैं । संस्क्रतव आदि से जे 
शब्द प्रतिदिन सेंगनी लिए जाते हैं, उनके लिये नहीं । 





( १०० ) 


जगह मिलता है, हिंदी में कान पूछे । ए थी का उच्चारण 
पच्छिमी हिंदी सें मय अब का सा द्वोता है, जैसे कौन है, 
ऐसा है। एओ हिंदी कविता में हस्व भी होते हैं 'फेहि 
कारन से।हि मारि के! । विसर्ग हिंदी में नहीं होता | झआादि 
में प्राय: य को ज कहा जाता है यज्ञ का जग? । पर कहीं 
पर य भी बोला नाता है जेसे या, याने, यहाँ”, इत्यादि । व 
प्राय: व दो जाता है; पर कहीं व भी बोला जाता है वन, 
पह्ाँ)। अगण ये दोनों अ्रक्तषर हिंदी में नहीं मिलते | डः बहुत 
कम पाया जाता है जेसे कि.अडरखा। पर यह भी यदि 
अगरखा लिखा जाय ते ऐसे शब्दों में भी डा की स्थिति लुप्त- 
प्राय ही है। संयुक्ताच्र हिंदी मे बहुत कम हैं जैसे क्‍यों, 
क्या, अच्छा, पक्का, कच्चा इत्यादि। भारषषांतर के शब्द 
हिंदी में झ्ाने पर प्रायः अपने संयुक्त अक्षरों मे से एक का 
खे। बैठते हैं, या दोनें अत्षर अलग हो जाते हैं या दोनें मिल- 
कर एक तीसरा ही श्क्तर हो जाता है। उदाहरण, प्रयाण 
का पयान दे जाता है। यहा र का लोप हो गया । स्नान 
का असनान| हो जाता है। यहाँ स क्ार न पृथक हो 
गए हैं। लक्ष्मण का लखन हो जाता है। यहाँ ज्ञ काख 





# उदाहरण के ल्यि दोनें कहा गया है। वस्तुतः तीन चार 
अक्षर भो मिल सकते है । 

$ ऐसे शब्दों में पहिले श्र इ भ्रादि भी छूय जाता है। असवान, 
इसटीसन इत्यादि । 


( १०१ ) 
एक और ही अक्षर हो गया है। ऐसे हो और भी बहुत से 
परिवतैन फे नियम हैं। परिवतेन का तीसरा कारण धर्म है। 
कई प्रकार के धमं संबंधी भूठे वा सच्चे नियम यानी शासत्र- 
विहित अथवा भ्रम द्वारा गृहोत प्राय: सनुष्यों के हृदय में जमे 
रहते हैं। जेसे जिन्हें ज्िस शब्द के जचारण से छूणा है, 
वे उस शब्द को कुछ ओर कहने लगते हैं। उनके द्वारा 
कुटुंब में, कुठ्ुब के द्वारा देश भर में ऐसे परिवर्तित शब्द कभी 
कभी फैल जाते हैं। स्री पति का नाम नहीं लेती, पति स्रो 
फा नाम नहीं लेता । ऐसे ही अत्यंत शरठां का, पतितों का, 
गुरु का या खाने पीने की चीजों में निषिद्ध वस्तुओं का नाप्त 
लोग नहीं लेते। पश्चिमेत्तर में कितने लोग गोभो नहीं खाते, 
क्योंकि इसमें गो शब्द पड़ा है। बिहार के अगरवाले लोग 
गोभी कहने से बहुत ही चिढ़ते हैं प्रैेर कोबी कदने से मजे 
में उसे खाते हैं। किसी के गुरु का नाम सतुआदास हो ते 
वह सतुआ कभी नहों कहद्ठेणा, सीवज्ञ बुकनी कहा करेगा। 
बस चलो, सीतल बुकनी धीरे धोरे चल निकृुला। परिवतेन 
का चौथा कारण व्यक्तिखभाव है। कितने भगत लाग पाँव 
लागें, पाँय ल्ञागे इत्यादि अशुद्धशब्दें का छोड़कर जय श्रोकृष्ण, 
जय गोपाल, भगतजी राम राम इत्यादि पवित्र वाक्यों का 
प्रणाम में प्रयोग करते हैं। उनसें भी कितने सीताराम से 
चिढ़ते हैं, कितने राघाकृष्ण से और इन नामें को कभो नहीं 
कहते । ऐसे द्वी कितने शब्दों का प्रयोग छुप्त दो जाता है शैर 
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कितने नए शब्द उत्पन्न हो जाते हैं। परिवर्तन का पाँचवॉ 
कारण संपर्क है। जिनका संस्कृत भाषा से संबंध है या संस्क्- 
तज्षों से अधिक संपर्क है, उनकी हिंदी संस्कृत शब्दों से भरी 
हुई होती है। यद्धों तक कि महामहोपाध्याय लोग शऔर उनके 
मेथिल शिष्य लोग गलियों में सामान्य पुरुषों से बातचीत करने 
में अवच्छेदकता, प्रकारता, विषयता, प्रतियोगिता आदि का 
प्रयोग करने लगते हैं। ऐसे ही अंगरेजीवालों की हिंदो और 
खासकर अमगरेजें को हिंदी कुछ अ्रपूर्व ही होती है। अंगरेजें 
फी पेशाब करने की इच्छा होती है तो चपरासी से कहते हैं 
कि हस पानी बनाने सॉगता है; और घे।डो के बदले कोई घोड़ा 
लाबे तो फहते हैं 'हम शा घोड़ा मत ल्ञावे! 'मेम साहेब का 
शा घोड़ा लावे!ः यानी घोड़ी ल्ञाओे। मुसलमान, कायस्थ 
आदि लोगों की हिंदी मगरूर, मुलाहिजा, मुमानियत, मुमकिन, 
देलतखाना, गरीबखाना, फर्माना, आदि शब्दों से भरी हुई 
होतो है । साधु लोगों की हिंदी डेज्नडाल, छोरा, भ्रष्टान्न, 
दुर्गध॥ झादि शब्दें से भरी हुईं होती है। भाषा-परिवर्तेन 
का छठा कारण कविता है। शब्दों के बहुत से नए रूप झवधी 
या ब्रजसापा के व्याकरण फे देशांतरीय कविता मे प्रचार आदि 
के कारण हुए हैं। तुलसीदास लिखते हैं 'हँसब ठठाइ फुला- 

उब गालू । एक संग नहिं होइ भुआलू? यहाँ सुश्राल्‌ है । 





»- चैरागियों की भाषा में अष्टाज्ष का अर्थ मिष्टान्न याने मिठाई हे 
दुर्गंध कहते हैं दुग्ध याने दूध की | 
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कहीं तुक मिलाने के लिए भुप्राल्ला रहता है, कहीं भुआली 
मिलता है। इसको देखकर किसी ने अपने लड़के का नाम 
भुआलदास रख लिया। किसी ने भुआल का अथे बेवकूफ 
समझ लिया; और जब कोई बेवकूफी का काम फरता है तब 
वह कहता है “बड़ भुआल बाड़: हो ”। ऐसे ही अनेक 
प्रकार की बाली बानी कबीर की, सूर की, नानक की, 
संन्यासियों की निकली है। यह व्याख्यान बालकों के 
समत्त है। इसलिये कठिन गंभीर बहुव से भाषा-शाल््र फे 
नियम छोड़ दिए गए हैं । 

-- रामाववार पांडेय 


( ७ ) लज्णा ओर ग्लानि 


हम जिन लोगों के बीच रहते हैं, अपने विषय में उनकी 
धारणा का जितना ही अधिक ध्यान रखते हैं उतना ही अधिक 
प्रतिबंध अपने आचरण पर रखते हैं। जे हमारी बुराई, 
मूखता या तुच्छता के प्रमाण पा चुके रहते हैं उनके सामने 
हम उसी धड़ाफे के साथ नहीं जाते हैं जिस घड़ाके फे साथ 
ओऔरों के सामने जाते हैं । यहीं तक नहीं, जिन्हें इस प्रकार 
का कोई प्रमाण नहीं भी मिला रहता है उनके आगे भी कोई 
काम करते हुए यह सोचकर कुछ शञ्रागा पोछा होता है कि 
कही इस प्रकार का प्रमाण उन्हें मिल न रहा हो। दूसरों के 
चित्त सें अपने विषय से घुरी या तुच्छ धारणा होने फे निश्चित 
होने या भ्राशंका मात्र से बृत्तियों का जे संकोच होता है-- 
उनकी खच्छंदता के विधाव का जा अनुभव होता है-- उसे ल्ज्जा 
कद्दते हैं। इस मनेवेग के मारे लोग सिर ऊँचा नहीं करते, 
झुँह नहीं दिखाते, सामने नहीं आते, साफ साफ कहते नहीं 
और भी न जाने क्या क्‍या नहीं करते । इस बुरे न समझे 
जाये” यह स्थायो भाव जिसमें जितना ही अधिक होगा वह 
उतना ही छज्जाशील होगा । कोई बुरा कहे चाहे भत्ता इसकी 
परवा न करके जो काम किया फरते हैं वेही निलब्ज कहलाते हैं। 
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जिस समाज में हम कोई बुराई करते हैं, जिस समाज सें 
हम अपनी मूखंता धृष्टता आदि का प्रमाण दे चुके रहते हैं 
उसके अंग होने का सत्य हस जता नहों सकते, श्रत: उसके 
सामने अपनी सजीचता के लक्षणों का उपस्थित करते या रखते 
नहीं बनता--यह प्रकट करते नहीं बनता कि हम भो इस 
संसार में हैं। जिसके साथ हमने कोई बुराई की होती है उसे 
देखते ही हमारी कया दशा होतो है ? हमारी चेशाएँ मंद पड़ 
जाती हैं, हमारे ऊपर घड़ों पानी पड़ जाता है, हम गड़ जाते हैं 
या चाहते हैं कि घरती फट जाती और हस उसमें समा जाते | 
सारांश यह कि यदि हम कुछ देर के लिये मर नहीं जाते ते 
कम से कम अपने जीने के प्रमाण अवश्य समेट लेते हैं । 

ऊपर जे कुछ कहा गया उससे यह स्पष्ट हो गया होगा 
कि लज्जा का कारण अपनी बुराई, त्रुटि या देष का हमारा 
अपना निश्चय नहीं, दूसरे के निश्चय का निश्चय वा अनुमान 
है, जे हम बिना किसी प्रकार का प्रमाण पाए केवल अपने 
आचरण वा अवस्था विशेष पर दृष्टि रखकर हो कभी कभी कर 
लिया करते हैं। हम अपने को दोषी ससस्में यह आवश्यक 
नहों, दूसरा हमें दोषी था बुरा समस्ते यह भी आवश्यक नहीं, 
आवश्यक है हमारा यद्द संमकना कि दूसरा हमें देषी वा 
चुरा समझता है या समझता होगा। जो आचरण लोगों को 
बुरा क्षगा करता है, जिस अवस्था का लोग उपहास किया 
करते हैं, जिस बात से लोग घृणा किया करते हैं यदि हम 
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समक्षते हैं कि लोगों के देखने मे वह आचरण हमसे हो गया, 
उस अवस्था सें हम पड़ गए या वह बात हमसे बन पड़ी ते 
हम लब्जित होने के लिये इसका आसरा न देखेंगे कि जिन 
लोगों के सामने ऐसी बात हुई है वे निंदा करें, उपहास करें 
या छि; छि; फरें। वे निदा करे या न करें, उपहास करें या 
न करें, घृणा प्रकट करे या न करें पर हम समभते हैं कि सामग्री 
उनके पास है वे उसका उपयोग करें करे, न करे |. यह अवश्य 
है कि उपयोग होने पर हमारी ल्ज्जा का वेग या भार बहुत बढ़ 
जाता है पर कभी कभी इसका उल्टा भी होता है। जिसके 
साध हमने कोई भारी बुराई की होती है यदि दस आदमियों के 
सामने मिल्लने पर वह मौन रहे, हमारा गुणानुवाद करने लगे, 
हमसे प्रेम जताने लगे या हमारा उपकार करने चले ते शायद 
इम अपने डूबने के लिए चुल्लू भर पानी हूँढ़ने लगेंगे। वन 
से लौठने पर रामचद्रजी कैफेयी से मिले और 'रामह्दि मिलत॑ 
फेकई हृदय बहुत सक्ुचानि ।/.. पर जब लक्ष्मण “कैकइ कहेँ 
पुनि पुनि मिले”? तब ते वह लज्जा से घँस गई होगी। चित्रकूट 
में जब रास पहले कैकफैयी से ही मिले होंगे तब उसकी क्‍या 
दशा हुईं होगी ९ 

निंदा का भय लज्जा नहीं है। भय है, पर फई बातें का 
जिनमे लज्जा भी एक है। हमे निंदा का भय है, इसका मत- 
लब है कि हमे उसके परिणामों का भय है--अपने कुढ़ने, 
दुखो होने, लब्जित होने, हानि सहने इत्यादि का भय है। 
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विशुद्ध लब्जा अपने विषय में दूसरे की ही भावना पर दृष्टि 
रुखने से होती है। अपनी बुराई, मूखता, तुच्छता इत्यादि 
का एकांत अनुभव करने से वृत्तियों से जे शैथिर्य आता है उसे 
पत्तानि! कहते हैं। इसे अधिकतर उन लोगों फा भेगना 
पड़ता है जिनका प्ंत:करण सत्त्वप्रधान होता है, जिनके संस्कार 
सात्चिक होते हैं, जिलके भाव कोमल और ददार होते हैं। 
जिनका हृदय कठोर होता है, जिनकी बृत्ति क्र होती है, जे। 
सिर से पैर तक स्वा्थ से निमन्न द्ोते हैं उन्हें सहने के लिये 
संसार में इतनी वाधाएँ, इतनी कठिनाइयाँ, इतने कष्ट होते हैं 
कि ऊपर से हार इसकी भी न इतनी जरूरत रहती है न 
जगह । मन से ग्लानि आने फे लिये यह आवश्यक नहीं कि 
जे। हमारी बुराई, मूखता, तुच्छता आदि से परिचित हों, या 
, परिचित समझे जाते हों उन्तका सामना हो । हम अपना मुँह 
न दिखाकर लब्जा से बच सकते हैं पर ग्लानि से नहीं | फोठरी 
में बंद, चारपाई पर पड़े पड़े, लिहाफ के नीचे भी लोग ग्लानि 
से गल सकते हैं। चित्रकूट में भरत-रास के सित्ताप फे स्थान 
पर जब जनक के आने का समाचार पहुँचा तब 'सुनत जनक- 
आगमन सब हरखेड अचध समाज |? पर “गरइ गलानि 

कुटिल कैकेई |? 
सलानि में अपनी बुराई, मूखता, तुच्छता आदि फे अनुभव 
से जो संताप होता है वह अफेले में भी होता है श्रौर दस 
आदसियों के सामने भी प्रकट किया जाता है। ग्लानि प्ंत:- 
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करण की शुद्धि का एक विधान है, इससे उसके उद्धार में 
अपने देष, अपराध, तुच्छता, बुराई इत्यादि का लोग दुःख से 
या सुख से कथन भी करते हैं--उसमें दुराव या छिपाव की 
प्रवृत्ति नहीं रहती । प्रपने देप का अनुभव, अपने अपराध 
का स्वीकार, आंतरिक अखसवस्थता का उपचार तथा सच्चे सुधार 
का द्वार है। 'हम बुर हैं? जब तक हम यह न समसेंगे तब 
तक अच्छे नहीं हो सकते, हम बुरे हैं? दूसरों के कान में 
पड़ते द्वी इसका अ्रथे उल्नट जाता है। दूसरों का हम अच्छे 
नहीं लगते यह समझकर हस लज्जित होते हैं अवः औरों की 
अच्छी न लगनेवालो वातों फो केवल उन्‍्हों की दृष्टि से दूर 
रखकर ही वहुत से ल्लोग व ल्जित होते हैं, न निल्नज्ज कहलाते 
हैं। दूसरों के हृदय मे अज्लान की प्रतिष्ठा करके वे उसकी 
शरण में जाते हैं। पर श्रज्ञान, चाहे अपना है| चाहे पराया, 
सब दिन रक्षा नहीं कर सकता। बलि-पथ्ठु होकर ही हम 
उसके आश्रय में पत्ते हैं। जीवन के किसी अंग की यदि वह 
रा करता है ते स्वीगभक्षा। के लिये। भ्रन्नान अंधकार- 
स्वरूप है। दीया घुकाकर भागनेवाला यदि समझता है कि 
दूसरे उसे देख नहीं सकते ते उसे यह भी समभकत रखना 

चाहिए कि वह ठाकर खाकर गिर भी सकता है। 
फोई बात ऐसी है जिससे हम दूसरों फो अच्छे नहीं 
ज्षगते हैं यह जानकर अपने का, और अच्छे न लगेंगे यह 
समभ्कर उस बात को थोड़े बहुत यत्न से उनके दृष्टि-पध से दूर 
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करके भी जब हम समय पर अपना बचाव कर सकते हैं, यही 
नहीं, अपने व्यवधान-काशल पर विश्वास कर सदा बचते चले 
जाने की आशा तक- चाहे वह भ्ूठो ही क्यों न हो--कर 
सकते हैं, तब हमारा फेवल यह जानना या समझना सदा 
सुधार की इच्छा ही उत्पन्न करेगा कैसे कहा जा सकता है । 
दूसरें का भय हमें भगा सकता है, हमारी बुराइयों के नहीं । 
दूसरों से हम भाग सकते हैं पर अपने से नहीं। जब अपने 
का हम अच्छे न लगेंगे तब सिवा इसके कि हस अच्छे हों या 
अच्छे होने की आशा करे आत्मग्लानि से बचने का और कोई 
उपाय न रहेगा। पर जिनके अंतःकरण मे अच्छे संस्कारों का 
बीज रहता है ग्लानि उन्‍्हों का होती है । 

संकल्प या प्रवृत्ति दवा जाने पर बुराई से बचानेवाले तीन 
मनेवेग हैं-- साक्त्विक इत्तिवालों के लिये ग्लानि, राजसी 
वृत्तिवात्वों के लिये लज्जा श्रौर तामसी वृत्तिवालों के लिये भय। 
जिन्हें अपने किए पर ग्लानि नहीं हो सकती वे लोकलज्जा 
से, जिनमे लेकल्तज्जा का लेश नहीं रहता वे भय से बहुत से 
कामों फो करते हुए हिचकते हैं। बहुत से लोग इच्छा रखते 
हुए भी बुरे काम लज्जा के मारे नहीं करते। पर लज्जा का 
अजुभव एक प्रकार के दुःख का हो अनुभव है, अ्रत: यह नहों 
कहा जा सकता कि के न करने पर भी अपनी इच्छा मानकर 
उन्हें यद्द दुःख होता है क्योंकि यदि ऐसा होता ते वे इच्छा 
रखते ही क्‍यों ? सच पूछिए ते उन्हें उस दुःख की आशंका 
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आत्र रहती है जे लेगें के घिकार, बुरी धारणा आदि से उन्हें 
होगा | ल्ज्जा का अनुभव ते तभी होगा जब वे कुकर्म की ओर 
इतने अग्रसर हो चुके रहेंगे कि यह समझ सके कि लोगों के 
सल मे बुरी धारणा हो गई होगी | उस ससय उनका पेर आगे 
नहों बढ़ेगा । श्राशंका अनिश्चयात्मक वृत्ति है इससे ग्लानि की 
आशंका नहीं हो सकती। ग्लानिफा संवंध अ्रपने से कहीं दाहर 
को बुरी घारणा से ते होता नहीं, अपनी ही बुरी धारणा से 
होता है जिसमें अनिम्यय का भाव नहीं रह सकता | जिससे 
बुराई की जितनी ही अधिक संभावना होती है उसे रोकने का 
उतने ही पहले से उपाय किया जाता है। जिन्हे अपने किए 
पर ग्लानि हो सकती है उनके लिये उतने पहले से प्रतिबंध की 
ब्रावश्यकवा नहीं होती जितने पहले से उनके लिये होती है जो 
केवल यही समझकर दुखी होते हैं कि 'लोग हमें बुरा समझते 
हैं, यह समझकर नहीं कि 'हम बुरे हैं।!' जे! निपट निलज्ज 
होते हैं, जे दूसरों फी बुरी घारणा की भी तब तक परवा नहीं 
करते जब तक उससे किसी उम्र फल्न क्षी आशंका नही होती, 
उनके कर्म प्राय: इतने बुरे, इतने असझ्य हुआ करते हैं कि दूसरे 
उन्‍हें बुरा समभकर ही चुप नहों रह जाते, छि: छिः करके ही 
संतेष नहीं कर लेते, मरम्मत करने के लिये भी तैयार हो। जाते 
हैं जिससे उन्हें कभी भयभीत होना पड़ता ऐ, कभी सशंक। 

मनुष्य समाज-बद्ध प्राणी है इससे वह अपने को उनके 
कर्मों के गुण-देष का भी भागी समझता है जिनसे उसका 
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संबंध होता है, जिनके साथ में बह देखा जावा है। पुत्र की 
अयोग्यवा और दुराचार, भाई के दुर्गुण और अ्रसभ्य व्यवहार 
आदि का ध्यान करके भी दस आदसमियों फे सामने सिर नीचा 
होता है। यदि हमारा साथी हमारे सामने किसी तीसरे 
आदसी से बातचीत करने में भारी सूखता का प्रमाण देता है, 
भद्दी और ग्राम्य भाषा का प्रयोग करता है तो हमे भी लज्जा 
आती है। मेंने कुत्ते के कई शाकीनों को अपने कुत्ते की बद- 
तसीजी पर शरमाते देखा है। जिसे लोग कछुमार्गों जानते हैं 
उसके साथ यदि हम कभी देवमंदिर को सार्ग पर भी देखे 
जाते हैं तो सिर झुका लेते हैं या बगल भाँकते हैं। बात यह 
है कि जिसके साथ हम देखे जाते हैं उसका हमारा कितनी 
बातों मे कहाँ तक साथ है दूसरों का इसके अनुमान को पूरी 
स्वच्छंदता रहती है, उनको कल्पना की काई सीमा हम तत्काल 
बाँध नहों सकते । किसो बुरे प्रसंग सें यदि निमित्त रूप से 
भी हमारा नाम आ जाता है ते हमें लज्जा होती है--चाहे 
ऐसा हमारी जानकारी मे हुआ हो, चाहे अ्रनजान में । यदि 
बिना हमें जवाए हमारे पत्त में काई कुचक्र रचा जाय तो उसका 
वृत्तांत फैतने पर हमे लज्जा क्या ग्लानि तक है| सकती है। 
लज्जा क्यों होती है, न पूछने की जरूरत है न बताने की । पर 
हम बुरे या तुच्छ हैं? यह घारणा कहाँ से आती है, यही 
देखना है। अपमान होने पर यदि क्रोध के लिये स्थान हुआ 
ते क्रोध का नहीं ते श्रपनी तुच्छवा:की (अनुभव | होता।डे।- 
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दूसरां फे चित्त में हमारे प्रति जे प्रेम या प्रतिष्ठा का भाव 
रहता है उसका हास किसी कुचक्र के साथ अपने नाम मात्र 
का संबंध समक्कर भी, हस समझे विना नहीं रह सकते | जब 
स्थिति ऐसी दोती है कि इस हास का न हम समाधान द्वारा 
निराकरण कर सकते हैं न क्रोघ द्वारा प्रतिकार वे! सिवा इसके 
कि दम अपनी द्वीनता का अल्लु्व करें श्रोर कर ही क्‍या 
सकते हैं ? भरत का इसी दशा में पाकर राम ने उन्हें 
सममकाया था कि-- 
तात जाय जनि करहु गल्ांनी । 
ईंस अधीन जीव गति जानी ॥ 
तीनि काल त्रिभुषन सत मोरे। 
पुन्यललोक  तात तर तोरे॥ 
उर आनत तुम पर कुटितलाई। 
जाइ लाक  परलेाक नसाई॥ 
जिसने इतनी घुराई की घह मेरी माता हैइस भावना से जे लज्जा 
भरत को थी उसे दूर करने के लिये द्वी यह्ट श्रागे का वचन है-- 
देष देहिं जननिहिं जड़ तेई। 
जिन्ह गुरु-साधु-सभा नहिं सेई॥ 
इस प्रकार दोष देनेवालों मे देषेद्रावना द्वारा अनधिकार 
का आरोप करके माता के देष का परिहार किया गया । 
उत्तम फोटि के मनुष्यों के अपने दुष्कर्म पर ग्लानि होती 
है गौर मध्यम फीटि के मनुष्यों का अपने दुष्कर्म के किसी 
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कटए फल पर। दुष्कर्म के अनेक अप्रिय फलों में से एक 
अ्रपसान है जिसे सहकर अपनी तुच्छता का अनुभव किए बिना 
लोग प्राय: नहीं रहते। जिन्हें अपने किसी कर्म की छुराई 
का ध्यान आपसे आप नहीं होता उन्हें ध्यान कराने का श्रस 
उसकी घुराई का विशेष अनुभव करनेवाले श्रपनी बुराई का सब 
ध्यान श्रपने हाथ का सब धंधा छोड़कर उठाते हैं। इस श्रम 
से दूसरों के लिये उनकी छुराई का फल्न पैदा किया जाता है 
जिसकी विरसता और कट्ठुता कभी कभी श्रत्यंत ग्लानिकारक 
होती है। पर आँख खुलने पर जे आँख खेलनेवालों का दी 
देख सफे उनकी प्रॉख की दुरुस्ती में बहुत कसर समझती 
चाहिए। पअपमसान या हानि की जो ग्तानि उस अपमान या 
हानि ही तक ध्यान फी ले जाय--उसके कारण तक न बढ़ावे-- 
वद्द बुराई फे मार्ग पर चल चुकनेवाल्तलों का थोड़ी देर के लिये 
पैर थाम या बल तोड़ सकती है पर उनका झुँह दूसरी शेर 
मोड़ नहाँ सकती । अपमान का दुःख केवल इन शब्दों में 
व्यक्त किया जाता है कि हा | हमारी यह गति हुई [? उससे 
अ्रपमान फरनेवाल्ों का काम ते हो। जाता है पर दुःख करने- 
वालों का कोई मतलव नहों निकल्ता | जो गलानि दमसे यह 
कद्लावे कि यदि हमने ऐसा न फिया होता ते। हमारी यह्द 
गति क्यों होती १? बही पश्चात्ताप की ग्लानि है जिससे 
इमारा हृदय पिघलकर किसी नए सॉंचे से ढलने के योग्य हो 
सकता है। श्रस्तु, कोई ऐसी घुराई करके जिससे चार आद- 


च्ः 
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मियों को कष्ट पहुँचा हो हम यह समभके में (कि हमने बुरा 
किया? जितनी द्वी जल्दी करते हैं उतने ही मजे में रहते हैं 
क्योंकि बहुधा ऐसा द्ोता है कि जिन्हें कष्ट पहुँचा रहता है वे 
हमारी इस समझ का पता पाकर संतुष्ट हो जाते हैं। अपनी 
किसी बुराई की वंध्या मानकर सनत्र का खटका छुड़ानेवाले 
धोखा खाते हैं | 

अपसान से जे रलानि होती है वह दे भावों के आधार 
पर-..हस ऐसे तुच्छ हैं?, 'हम ऐसे बुरे हैं ! इन दोनों भावों 
को कभी कभी लोग बड़ी फुरती और सफाई से रोकते हैं | 
अपनी तुच्छता का भाव अधिकांश सें श्रपत्ती असामथ्ये और 
दूसरे की सामथ्ये का भाव है। हम इतने श्रसमधे हैं कि दूसरे 
हमारा अभ्रप्तान कर सकते हैं इस भाव से निव्वत्ति तो लोग 
चट अपनी सामथ्ये का परिचय देकर--अ्रपमान करनेवाले का 
अपमान करके--कर लेते हैं। रहा अपने देष या बुराई का 
भाव--एउससे छुटकारा लोग दोष देनेवाल्तों सें दोष हँढ़कर कर 
लेते हैं। इस प्रकार अपनी सामथ्ये और दूसरे के देष की 
भावना मन में भरकर वे अपनी तुच्छ॒ता और बुराई के अनुभव 
फे लिये काई फोना खाली द्वी नहों छोड़ते । ऐसे लोग चाहे 
लाख बुराई करें, एक की दस सुनाने के सदा तैयार रहते हैं। 
अपने को ऐसा ही कल्पित करके तुलसीदासजी कहते हैं-- 

जानत हू निज्र पाप जलधि जिय, 
जल-सीकर सम सुनत लरें। 
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रज सम पर-अवगुन सुमेरु करि, 
गुम गिरि सम रज ते निदसों ॥ 

अकारण अपमान पर जो ग्जानि होतो है वह अपनी 
तुच्छवा, अपनी सामथ्ये-द्दीनता पर ही हावी है। लोक- 
सर्य्यादा की दृष्टि से हमका इतनी सामथ्ये का संपादन करना 
चाहिए कि दूसरे अकारण हमारा अपमान करने का साहस 
न कर सकें । समाज में रहकर मान-म्यादा का भाव हम 
छेड़ नहीं सकते । अ्रत: इस सामथ्ये का अभाव हमें खटक 
सकता है, उसकी हमें ग्लानि है| सकती है। जे। संघतार-त्यागी 
वा आत्म-त्यायी हैं उनका विगव्मान होना ते। बहुत ठोक है, 
पर लोकव्यवहार की दृष्टि से अनिष्ट से बचने बचाने के लिये 
इष्ट यही है कि हम दुष्टों का द्वाथ थामें और धृष्टों का सुँह-- 
उनझी वंदना करके हम पार नहीं पा सकते | इधर हम हाथ 
जेड़ेंगे उधर वे हाथ छोड़ेगे। असामथ्ये हमें सहनशीलता 
का श्रेय भी पूरा पूरा नहों प्राप्त करने देगो । 

मान लीजिए कि एक ओर से हमारे गुरुती और दूसरी 
ओर से एक दंडवारी दुष्ट दोनों आते दिखाई पड़े। ऐसी 
अवस्था में पहले हमें उस दुष्ट का सत्कार करके तथ गुरुजी 
को दंडवत्‌ करना चाहिए । पहले उस दुष्ट द्वारा होनेवाले 
अनिष्ट का निवारण कत्तव्य है फिर उस आनंद का अनुभव 
जे गुरुजी के चरणलरी से होगा । यदि हम पहले शुरुञी 
को साष्टांग दंडवत्‌ करने लगेंगे, ते! बहुत संभत्र है कि वह दुष्ट 


( ११६ ) 


हमारे अंगों के फिर उठने लायक ही न रखे। यदि हममें 
सामथ्य नहीं है ते हमें बिना गरुजी की प्रणाम दंडवत्‌ किए ही 
भागना पड़ेगा जिसकी शायद इसमें बहुत दिनों तक ग्लानि रहे। 

लब्जा का एक हलका रूप संकाच है जे किसी काम को 
करने के पहले ही होता है। कमे पूरे होने के साथ ही उसका 
अवसर निकल जाता है, फिर ते लज्जा ही ल्ज्जा हाथ रह 
जाती है| सामान्य से सामान्य व्यवहार मे भी संकोच देखा 
जाता है। लोग अपना रुपया मॉगने मे संकोच करते हैं, 
साफ साफ बात कहने मे संकोच करते हैं, उठने में संकेच 
करते हैं---मुआफ कीजिएगा--ल्लेटने में संकोच करते हैं, खाने- 
पीने मे सकाच करते हैं, यहाँ तक कि एक सभा के सहायक 
मंत्री हैं जे काय्येविवरण पढ़ने मे संकोच करते हैं। सारांश 
यह कि एक वेवकूफी करने मे लोग सफाच नहीं करते और सब 
बात में करते हैं। इससे उतना इज भी नहीं क्योंकि बिना 
बेवकूफ हुए बेवकूफी का बुरा लोग प्राय: नहीं मानते । इतनी 
क्रियाओं फा प्रतिबंधक होने के कारण संकाच शीज्ञ का एक 
प्रधान अग, सदाचार का एक सहज साधक और शिष्टाचार 
का एकमात्र आधार है। जिसमें शील-संकाच नहीं वह पूरा 
मनुष्य नहीं। बाहरी प्रतिबंधों से ही हमारा पूरा शासन नहीं 
हा। सकता, उन सब बातों की रुकावट नहीं द्वोा सकती जिन्हें 
हमें न करना चाहिए। प्रतिबंध हमारे अतःकरण में होना 
चाहिए | यह आस्यंतर प्रतिबंध दो प्रकार का हा सकता ऐ-- 
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एक विवेचनात्मक जे प्रयत्नसाध्य द्वोता है, दूसरा मन:प्रवृत्या- 
त्मक जे स्वभावज होता है। बुद्धि द्वारा प्रृशेत्ति जबरदस्ती 
रोकी जाती है, पर लब्जा, संकोच आदि की शअ्रवस्था में प्राप्त 
हे।कर प्रवत्तक मन आपसे आप रुऋता है--चेष्टाएँ आपसे आप 
शिथिल्न पड़ती हैं | यद्दो रुऋवठ सच्ची है। सन की जो स्थिति 
बड़ों की बात का उत्त देने से रोकती है, बार बार किपती से कुछ 
साँगने से रोकती है, किसीपर किप्ती प्रशार का भार डालने से 
रेाकती है, उसके न रहने से मत्मन ताहत भज्ञा कहा रहेगी ? 
यदि सबकी घड़क एकऋषारगी खुल जाय ते एक ओर छोटे मुँहें 
से बड़ी बड़ी बाते निकञ्ञने लगें, चार दिन के मेहमान तरह 
तरह की फरमाइरशें करने लगें, उँगली का सहारा पानेत्रात्ते 
बॉह पकड़कर खोंच ने लगें : दूसरी ओर बड़ों का बहुत कुछ 
बड़प्पन निकत्त ज्ञाय, गहरे गहरे साथी बहरे हो। जायेँ या सूखा 
जवाब देने लगें, जे हाथ सहारा देने के लिये बढ़ते हैं वे ढके- 
लने के लिये बढ़ने लगें---फिर ते! भलम नलाहत का भार उठाने- 
वाले इतने कम रद जायें कि वे उसे लेकर चत हो न सके । 
संक्राच इस बात के ध्यान वा आशंक! से हे।ता है कि जो 
कुछ हम करने जा रहे हैं वह किप्ती को अप्रिय या बेढंगा ते 
नत्गेगा, उससे हमारी दुःशोल्तता वा घृष्टवा ते न प्रकृठ होगी । 
इस बात का जिन्हें कुछ भी ध्यान नहीं रहता उनका दस 
आदमियें का साथ नहों नि सकता और जिन्हें अत्यंत अधिक 
ध्यान रहता है उनझे भी कामें में बाधा पड़ती है। बिंब-प्रति- 
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बिव रूप से परस्पर मने!भावों के स्थित होने से ही संसार के 
ज्यवहार चलते हैं| यदि एक इस बात का ध्यान रखता है कि 
दूसरे का कोई बात खटके न, घुरी न लगे श्रौर दूसरा उसकी 
हानि कठिनाई झादि का कुछ भी ध्यान नहीं रखता है ते यह 
स्थिति व्यवहार-बाधक है। ऐसी स्थिति में भी संकाच करनेवालों 
के काम देर से निकलते हैं या निकलते ही नहीं। पर इससे 
यह न समझना चाहिए कि जितने 'अ्रपने संकाची स्वभाव! की 
शिकायत के बहाने अपनी तारीफ किया करते हैं वे सब अपनी 
भलम॑नसाहइत से ही दु,ख भागा करते हैं। ऐसे ज्ञोगों मे संकाच 
ते नाममान्न का न समझता चाहिए। जिन्हें यह फहतने में 
संकाच नहीं कि हम बड़े संकाची हैं?उनमे संकोच कहाँ ९ उन्हें 
यह कहते देर नहीं कि 'झमुक बड़ा निरतष्ज है, बड़ा दुष्ट है 

लज्जा या संकेच यदि वहुत अधिक होता है ते घसे छुड़ाने 
की फिक्र की जाती है क्योंकि उससे कभी कभी आवश्यकता 
से अधिक कष्ट उठाना पड़ता है. तथा व्यवहार ते! व्यवध्दार, 
शिष्टाचार तक का निर्वाह कठिन है। जाता है। सुख से रहने 
का सीधा रास्ता बतल्ानेवालें ने ते आहार और व्यवहारः में 
लण्जा का एकदम त्याग द्वी विधेय ठहराया है। पर सुझे ते 
यहाँ यह देखना है कि बात बात मे लज्जा करनेवालों की 
धारणा कैसी होती है, उनके चित्त में समाई क्‍या रहती है। 
फोई क्रिया या व्यापार किसी को बुरा, बेढंगा या अप्रिय न 
लगे यह ध्यान तो निर्दिष्ट और स्पष्ट होने के कारण कुछ 
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विशिष्ट व्यापारों का ही झवरोध करता है क्योंकि जो जो काम 
लोगों को बुरे, बेढंगे या अग्निय लगा करते हैं उनकी एक छोटी 
या बड़ी सूची सबके अल्ुभव में रहती है। पर जो यही 
अनिश्चित भावना रखकर संकुचित होते हैं कि काई बाव लोगों 
का न जाने कितनी बुरी लगे उन्‍हें न जाने कितनी बातों में 
संकाच या ल्ज्जा हुआ फरती है। इन्हें बात बात में खठका 
दवा हो, बोलना न जाने कैसा मालूम होता हो, द्वाथ पैर 
हिलाना न जाने कैसा माल्तम होता हो, ताकना न जाने कैसा 
मालूम होता हो, उनके ऐसे आदसी का होना--वे केसे है 
चाहे वे कुछ भी न जानते हॉं--न जाने कैसा मालूम द्वोता 
हा। न जाने कैसे लगने का डर उन्हें लोगों के लगाव से दूर 
दूर रखता है। यह आशंका इतनी अव्यक्त होती है, लब्जा 
और इसके बीच का अंतर इतना ज्षणिक होता है कि साधा- 
रणत: इसका अत्ग प्रनुभव नहों द्ोता | 

'कुछ ज्ञोगों के मुँह से लब्जा या संकाच' के मारे आदर- 
सत्कार के आवश्यक वचन नहीं निकलते, बहुत से लड़कों को 
प्रणाम करने में लज्जा मालूम होती है। ऐसी लज्जा किसी काम 
की नहों समझी जाती | बच्चें सके अ्रपनी तुच्छता, बुराई या 
बेढंगेपन की भावना बहुत कम होती है, वे श्रपनी क्रियाओ में 
स्वभावत: स्वच्छंद होते हैं पर विशेष स्थिति मे पड़कर वे इतने 
भीरु और लज्जालु दवा जाते हैं कि नए आदमियों के सामने 
नहों आते, लाख पूछने पर काई बात मुँह से नहीं निकालते। 
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ऐसी दशा अधिकतर उन बच्चें की होतो है जे! बात बात पर 
उठते बेठते, हिलते डोलते, डाँटे धिकारे या चिढ़ाए जाते हैं। 
लोग अकसर प्यार से बच्चों फो किसी भरे, बेढंगे या धुरे आदमी 
का ध्यान फराक्र उन्हें चिढ़ाते हैं कि 'तुम वहो हो?!। इस 
प्रकार उन्हें सहमने, संकोच करने, लज्जित होने आदि का 
अभ्यास कराया जावा है जे। बढ़ते बढ़ते वहुत बढ़ जाता है । 
अपनी त्रुटि, वेढंगेपन, धृष्टता इत्यादि का परिचय दूसरों 
का--विशेषत: पुरुषें का--न मिज्ञे इसका ध्यान स्त्रियों मे बहुत 
अधिक और स्वाभाविक होता है, इसी से उनमें लज्जा अधिक 
देखो जाती है। थे सदा से पुरुषों के आश्रय में रहती आई 
हैं इससे 'हम धृष्ट या अधरिय न लगें! इसकी आशंका उनमे 
चिरस्थायिनी होकर लब्जा के रूप में है! गई है। बहुत सी 
स्लियाँ ऐसी होती हैं--विशेषतः बड़े बड़े घरों कौ--जिनकी 
काम धंधे के रूप में भी लगें के सामने हाथ-पेर दिलाने की 
घड़क नहीं खुली रहती, अत: उनका अधिक लज्जाशील होना 
ठीक ही है। लोग लज्जा फो स्लियों का थूषण कह कहकर 
उनमें धृष्टता के दूषण से बचने का ध्यान और भी पका करते 
रहे। धोौरे घीरे उनके रूप-रंग के समान उनकी लज्जा भी 
पुरुषों के आनंद शैर विज्ञास की एक सामग्री हुई। रंस- 
कोबिद लोग मुग्धा की लज्जा का वर्णेच कान में डालकर 


रसिकों फो आनंद से उनन्‍्मत्त करने लगे। 
--रामचंद्र शुकु 


( ८ ) भारतेंदु हरिश्चंद्र 


संवत्‌ १६५७ में इंगलड में इस्ट इंडिया कंपनी की स्थापना 
हुई और उसे भारतवर्ष से व्यापार-संबंध स्थापित करने का 
एकाधिकार दिया गया। बारह वष तक उद्योग में लगे रहने के 
अनंतर संवत्‌ १६६७ में इस कंपनी का पहला कारखाना सूरत 
में खुला | इस साधारण घटना से ब्रिटिश जाति और भारतवष 
फे पारस्परिक संबंध का सूत्रपात हुआ। क्रमशः व्यापार की 
चूद्धि होने लगी। डच और फरासीसी लेोगें ने भी इसी समय 
के ल्गसग मारतवष से व्यापारिक संबंध स्थापित किया | इन 
तीनों यूरोपीय जातियों में पहले ते अपना अपना व्यापार बढ़ाने 
के लिये बहुत कुछ स्पर्धा हुई, पर पीछे से जब यूरोप में युद्ध 
छिड़ गया, तब यहाँ भी उसका परिणाम देख पड़ने लगा 
और यहाँ भी वे जातियाँ परस्पर छोटा मोहा युद्ध करने लगीं; 
यह दशा बहुत वर्षों तक रही | अंत में इस सामरिक तथा 
व्यापारिक प्रतिद्वंद्विता में अँगरेज जाति की विजय हुई और 
वह हृढ़तापूवेक भारतवर्ष में अपना प्रभुत्त जमाने लगी । 
संवत्‌ ९८१४ की पलासी की लड़ाई फे उपरांत अँगरेजें फे पैर 
इस देश में दृढ़ता से जमने लगे, परंतु अवस्था अभी तक डॉँवाँ- 
डाल थी । संबत्‌ १८६० में मुगल-साम्राज्य का अंत हो गया 
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और मुगल-सम्राट्‌ अँगरेजें से पेनशनव पाकर अपना जीवन 
बिताने लगा । श्रव इस विस्दृत राज्य का भत्ती भांति शासित 
करने का उद्योग किया जाने लगा | संवत्‌ १&१४ में सिपाही- 
विद्रोह हुआ, जिससे ब्रिटिश शासल की जड़ हिल गई, पर 
अँगरेजों के साभाग्य से उन्हे थेड़े ही दिनों मे इस विपत्ति से 
छुटकारा मिल्ल गया और उन्होंने इस विद्रोह को दमन करके 
अपने शासन की नींव हृढ़ता से जमा ली। इसके, उपरांद' 
श्िटिश जाति कौर भारतवर्ष के संबंध की घनिष्ठता दिन पर 
दिन बढ़ने लगी । एक व्यापारी संस्था ने वणिज-व्यापार के 
लिये इस देश सें आकर २५० वर्षों में यहाँ अपना अटल राज्य 
स्थापित कर लिया। 
इस देवी घटना के कारण इंगलैंड की अपेक्षाकृत नवीन 

सभ्यता का भारतवप की प्राचीन सभ्यता से संबंध स्थापित 

हुआ ओर दोलें में संघंण होने ज्गा। विजय के उत्साह 

में मन्न होकर अंगरेज अपनी जाति तथा अपने देश के उपकार 
में दत्तचित्त थे और शअ्रत्यंत कुशलतापूवंक अपने उद्देश्य की 

सिद्धि के लिये प्रयत्नवान्‌ हो रहे थे। पिछले एक सहस्र वर्षों 
से भारतवर्ष विदेशियों के भ्रधीन हाकर तथा उनकी सेवा- 

चुन्ति करके अपना जीवन बिता रहा था। एक में उत्साह, 

जाति-प्रेम श्लौर देशासिमान फे भाव भरे हुए थे, दूसरा संकटा- 

पत्न होकर प्रपने दिन कठिनाई से काट रहा था। उसे 

अपने जीवन तक के ल्ाल्ले पड़ रहे थे, स्वाथपरता ने उस 
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पर अपना पूर्ण अधिकार जमा लिया था। ऐसी अवस्था 
में दे। भिन्न मिन्न सभ्यताओं का संघर्षण सम॑ शक्ति से नहीं 
चल सकता था | 

किसी लेखक का कहना है कि यूरोप के लोग पहले 
व्यापार का भंडा लेकर आगे बढ़ते हैं। उसके पीछे घममे का 
भंडा खड़ा किया जाता है श्र अंत में सभ्यता का अजेय दुगे 
खड़ा होकर विजितों का अपना श्रस्तित्व भुज्ञाकर उसी की 
मचहत्ता स्वीकृत करने के लिये बाध्य करता है। भारतवषे मे 
भी क्रमशः ये ही घटनाएँ हुई । जब गगरेजें के पेर यहाँ 
जम गए तब उन्हें अ्रपने शासन की सुचारु रूप से चलाने की 
चिता हुई। उन्होंने भारतवर्ष को भारतीय सिपाहियों की 
सहायता से जीता था। अब शासन भी भारतीयों की सहा- 
यता से चलने लगा, पर शासन का ठीक ठीक चलाने के लिये 
शासक शोर शासित सें परस्पर व्यवहार की आवश्यकता होती 
है श्रौर यह व्यवहार फेवल भाषा के द्वारा संपन्न हे सकता 
है। अतएव यह आवश्यक हुआ कि शासक शासित की 
माषा का ज्ञान प्राप्त करें गरेर शासित शासक की भाषा का | 
इस पारस्परिक व्यवहार-विनिसय के लिये ऐसे विद्यालयों के 
स्थापन की आवश्यकता हुई जहाँ अगरेजों का भारतीय भाषाएँ 
सिखाई जायें। साथ ही ऐसा आयेजन भी अनिवाये था, 
अनिवाये ही नहीं वरन्‌ परम आवश्यक था, जिससे भारतोयों 
फो अगरेजी भाषा का ज्ञान प्राप्त कराया जाय । इस अनन्‍्यो- 
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न्याश्रित व्यापार की आवश्यकता में मात्रा का भेद रहा। 
शासकों फे लिये भारतीय मापागं का व्यावहारिक ज्ञान उतना 
आवश्यक नहों था जितना शासितरों के लिये, क्‍योंकि शासितों 
की श्रपन्ी भाषा का ज्ञान प्राप्त कराके वे उनके द्वारा सुगमता 
से अपना काम चन्ना सकते थे। इस रिथति में पहले ते 
फोट विलियम कात्तेज़् मे ऐसा प्रबंध किया गया कि इँगलैंड से 
आए हुए नवयुवक् शासकों फी भारतीय भाषाश्रों की शिक्षा 
दी जाय, पर पीछे से इसकी ताइश आवश्यकता न समक्ती गई 
और यह कातेज घंद कर दिया गया। पहले चाहे जित 
भाव से प्रेरित हेाकर यह कालेज खेज्ञा गया और फिर बंद 
कर दिया गया हो, पर इसने हिंदी साहित्य का रूप ही बदल 
दिया। अश्रैँगरेजें का यह नियम है कि वे पहले यह निश्चय 
कर लेते हैं कि कान कान सी बातें हमारे लिये आवश्यक 
ओऔर उपयोगी हैं और तब वे उनझी प्राप्ति के लिये प्रय्नवान्‌ 
है। जाते हैं। हमारी हिंदी भाषा का साहित्य अब तक प्राय: 
पद्ममय था, गद्य ते उप्तमें नाममात्र को था। पद के द्वारा 
पारस्परिक व्यवहार कभी चल नहों सक्ता। यद्यपि सब 
देशों के साहित्य में पहते पथ का ही आविर्भाव होता है, पर 
साथ ही परस्पर भाव-विनिसय फे लिये गय का भी प्रयोग 
होता है। हिंदी में भी साहिय का आरंभ पय-रचना से 
हुआ है पर इसके लिये ब्रजभाषा का ही विशेष प्रयोग हुआ्रा 
-है, पर भारतवर्ष एक बहुत बड़ा देश है श्रै।र प्राचीन समय 
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में देश फे मिन्न भिन्न भागां के रहनेवालों के आने-जाने वथा 
मिलने-जुलने के साधन सुगम न होने के कारण भाव-विनिमय 
के लिये अनेक प्रातिक भाषाओं तथा उपभाषाश्रं का खेंड- 
राज्य था। इस अवस्था मे जब श्रेंगरेजों फो शासकों पर 
शासितें के बीच परस्पर व्यवहार स्थापित करने की आवश्यकता 
हुई, तब वे इस काम के लिये सिन्न मिन्न उपभाषाओं तथा 
बालियों में से किसी एक की नद्ीं चुन सकते थे। इस 
काम के लिये उन्होंने मुख्य मुख्य प्रांतीय भाषाओं को चुना 
जिनमें हिंदी भी एक थी। पर हिदी सें गद्य-प्रथ ते! थे ही 
नहों, इसलिये वे इन भ्रंथें। के निर्माण की ओर दत्तचित्त 
हुए। इस प्रकार फाट विलियम कालेज में लतलूजीलाल, 
सदल्ल मिश्र आदि पंडितें के! यह काम सौंपा गया और 
उन्‍्हेंने सफलतापूर्वक इसे संपन्न किया। इन घटनाओं के 
वशवर्ती होकर हिंदी गद्य की नींव हृढ़तापूवेंक रखी गई । 

अब इस बात का विचार आरंभ हुआ कि भारतवासियों 
को किस प्रकार फी शिक्षा दी जाय शलौर वह भी किस भाषा 
फे द्वारा हा । बहुत वाद-विवाद तथा सोच-विचार के अनेतर 
अगरेजी भाषा द्वारा पाश्वात्य विद्याओं की शिक्षा देना निश्चित 
हुआ कर उसके अनुसार भारतवर्ष के भिन्‍न भिन्न स्थानों में 
इसका प्रवध होने लगा । इस कार्य को इंगलैंडबासी कितना 
आवश्यक और उपयोगी समझते थे, इसका अनुसान एक 
इसी बात से कर लेना चाहिए कि संवत्‌ १८१४ में, जब कि. 
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सिपाही-विद्रोह भयानक रूप धारण किए हुए था, पहल्ला 
विश्वविद्याल्य स्थापित किया गया | तब से लेकर आज तक 
शिक्षा का काये वराबर चला आ रहा है। पाश्चात्य शा्रों की 
शिक्षा देने श्र अगरेजी भाषा का ज्ञान प्रोप्त कराने में बड़ा 
अंतर है। एक से ज्ञान की बइद्धि हा सकती है, पर दूसरे 
से एक विदेशीय जाति के परस्पर व्यवहार की भाषा से परि- 
चय दाता है। भाषा द्वारा जो विजय प्राप्त होती है, वह 
चिरस्थायिती और पश्रधिक व्यापक्ष होती है। अपनी निज की 
भाषा, पपने प्राचीन साहित्य तथा अपने प्राचीन इतिहास के 
ज्ञान से शून्य रहकर जब्न मनुष्य किसी विदेशीय भाषा, विदे- 
शीय साहित्य और विदेशोय इतिहास का ज्ञान प्राप्त करता है 
छोर उत्तकी महत्ता पर मुग्ध हो जाता है, तव वह घोरे धीरे 
अपने आपको भूलने लगता है और अत से विदेशीय रंग में 
ऐसा रंग जाता है कि उसे अपने देश की सब बातों से विराग 
उत्पन्त होने लगता है; उसे म्रपन्ती भाषा गँवारू और व्यंजक- 
शक्ति-रहित जान पड़ने लगती है, अपना साद्ित्य होन और 
अपूर्ण देख पड़ने लगता है और अपने इतिहास मे पारस्परिक 
ईर्ष्या-द्वेष के कगड़ों को छोड़कर घरौर कुछ मित्रता ही नहीं । 
सारांश यह कि वह अपने आपको एक अशिक्षित, असभ्य 
अर गुणद्वीन जाति का मनुष्य समझने लगता है। अ्रँंगरेजी 
शिक्षा ने बहुत दिनें तक शिक्षित भारतीयों के हृदयों पर ऐसा 
ही प्रभाव डालना आरंभ कर दिया था। वे सब बातें मे 
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शासकों ही फी सर्वश्रेष्ठ और अपना आदर्श मानने लगे थे; 
उनका अनुकरण करने में ही अपना सहत्व समझते थे। रहन- 
सहन, कपड़े-लत्ते, चाल-ढाल, वातचोत आदि सब वातों में 
अंगरेज उनके आदर्श हो रहे थे | यदि यह अ्रवस्था और कुछ 
काल तक बची रहती, ते भारतवर्ष का रूप हो छुछ का कुछ 
हो। जाता । उसमे अपने पूथे गौरव का कोई चिह् वर्तमान न 
रह जाता । वह अगरेजी रंग में ऐसा रंग जाता कि उसे 
क्रिस्तान होने, अँगरेजी सापा बेखने और अगरेजी आचार- 
विचार तथा व्यवहार को अंगीकार करने में ही अपने जीवन 
का साफलय जान पड़ने छगता । पर ईश्वर को यह स्वीकृत न 
घा। उसकी ते यह इच्छा थी कि पूर्व और पश्चिम के 
सम्मेज्नन से वृद्ध भारत फिर से जाग उठे, उससें नई शक्ति का 
संचार दो जाय, वह नए भावों से पूर्ण हे सेसार की उन्नत 
जातियों में पुन: अपना महत्व स्थापित करे। संसार मे जब 
जब ऐसे महत्व के परिवर्तन होने को होते हैं, तव ठव उनकी 
सिद्ध करने के लिये विशेष शक्ति-संपन्‍न आत्माओं का आवि- 
भाव होता है। त्रह्मसमाज ने बंगाल की क्रिप्तान होने से 
बचा लिया। उत्तर भारत में स्वामी दयानंद सरस्वती ने घ्म 
ओर समाज-सुधघार को ऐसी बलवती धारा प्रवाहित की कि 
देश का यह भाग अपने पूपे गीरव फी समझ और अपने प्राचोच 
आचार-विचार से असिज्ञ होकर क्रिस्तान होने से वच गया | 
वैसे ही भारतेंदु हरिश्चंद्र ने हिंदी भाषा में नई संजीवनी शक्ति 
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का संचार कर उसे इस योग्य बना दिया कि वह जातीय विकास 
की सहायक होकर भारतवासियां की मातृभाषा के उपयुक्त 
गौरव को प्राप्त करने मे समथे हुई। पहले कहा जा चुका है 
कि सभ्यता की विजय राजनीतिक विजय से अधिक महत्त्वपूर्ण 
आर स्थायी होती है | संयोग से जब राजनीतिक विजय के 
साथ सब्यता की विजय की सहयोगिता और सहकारिता हो 
जाती दै तब वह्द राजनीतिक विजय चिरस्थायिनी होकर किसी 
विजित देश की सदा-सर्वदा के लिये अपना बना लेती है। 
एक दूरदर्शी लेखक का कथन है कि यदि किसी देश को निरं- 
तर दासत्व की शंखला में बाँधे रखना हो, ते पहले उसका 
इतिहास नष्ट कर देना चाहिए। इसका सबसे सुग़स उपाय 
उस देश के वासियों सें अपनी मात्भापा से भ्ररुचि उत्पन्न करके 
विजेताओं की भाषा फे प्रति विशेष अनुराग और गाढ़ी ममता 
उत्पन्न कर देना है। भारतवप में यहो उद्योग किया गया था, 
पर 'मेरे मन कछु पर थी कर्ता के मन और! । ईश्वर ने भार- 
तेंदु हरिश्चंद्र का इस लेक से भेजकर इस प्रवाह का उल्नटा 
बहा दिया। माद्भाषा हिंदी फे प्रति विराग के स्थान पर 
पझमुराग उत्पन्न हो गया । पाश्चात्य शिक्षा-प्राप्त ल्लागों की रुचि 
बदल गई श्र उनमे अपने साहित्यमभांडार को सुंदर सुंदर 
रत्नों से भरने की उत्कट कामना उत्पन्न हो गईं | 

“भारदेंदु हरिश्चंद्र के समय से हिंदी साहित्य का नया 
युग आरंभ द्वाता है। इन्होंने जिस अवस्था में हिंदी को 
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पाया वह विल्नक्षण थो । पद्य मे जायसी, सूर, तुलसी श्रादि 
के आख्यान-फाव्यों का समय एक प्रकार से बीत॑ चुका था । 
केशव फे चलाए हुए नायिकाभेद, रस, अलंकार आदि को 
लक्ष्य करती हुई स्फुट कविताओं के छोटे उड़ रहे थे । गद्य 
प्रेमसागर, सिद्दासन-बत्तोसी और बैताल पचीसी से द्वी संतोष 
किए बैठा था । 

“यद्यपि देश में नए नए भावें| का संचार हो गया था, पर 
हिंदी भाषा उनसे दुर थी । लोगों की श्रसिरुचि बदल चली 
थी, पर हमारे साहित्य पर उसका प्रभाव नहों पड़ा था । 
शिक्षित ज्ञोगों के विचारों और व्यापारों मे दूसरा मार्ग ते 
पकड़ लिया था, पर उनका साद्दित्य उसी पुराने मार्ग पर था । 
ये लेग ससय के साथ स्वयं ते कुछ आगे बढ़ आए थे, पर 
जल्‍दी में अपने साहिदय का साथ न ले सके । उसका साथ 
छूट गया और वह उनके कायैक्षेत्र से अलग पड़े गया। 
प्राय: सभी सभ्य जातियों का साहित्य विचारें ओर व्यापारें 
से लगा हुआ चल्षता है। यह नह्टींकि उनकी चिताओं ओर 
कार्यों का प्रवाह तो एक ओर हो शआऔौर उनके साहित्य का 
प्रवाह दूसरी ओर । फिर यह विचित्र घटना यहाँ कैसे हुईं ९ 
बात यह है कि जिन लोगों फे हृदय में नई शिक्षा के प्रभाव से 
नए विचार उत्पन्न हे। चले थे, जे अपनी आँखें से देश-काल 
का परिवर्तन देख रहे थे, उनमें अधिकांश ते ऐसे थे जिनका 
कई कारणों से हिंदी साहित्य से लगाव छूट सा गया था, 


शत 
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ध;्पोर शेप ऐसे थे जिन्हें हिंदी साहित्य का मंडल बहुत ही बद्ध 
' श्लौर परिमित दिखाई देता था, जिन्हें नए विचारों को सन्निविष्ट 
करने फे लिये स्थान द्वी नहीं सूकता था। उस समय एक 
ऐसे साहसी और प्रतिभा-संपन्न पुरुष की आवश्यकता थी जो 
काशल से इन बढ़ते हुए विचारों का सेल देश के परंपरागत 
साहित्य से करा देता । बाबू हरिश्चंद्र का प्रादुभाव ठीक ऐसे 
ही समय में हुआ शहर वे यह काये करने में समथे हुए |? 
भारतेंदुजी की साहित्य-सेवा-रूपी सरिता अनेक घाराओंं 
में प्रवाहित हुई थी। नाटक, आख्यान, काव्य, स्तोन्न, परि- 
हास, इतिहास, माहात्म्य इत्यादि भिन्न मिन्न विषयों पर इनकी 
लेखनी परिचालित हुई थी। साधारणत: हम इनकी रचनाओं 
फी दे। मुख्य भागे मे विभक्त कर सकते है--पद्यात्मक रचनाएँ 
ध्ोर गयात्मक रचनाएँ | इन देतों प्रकार की रचनाओं में हम 
समान रूप से एक व्यापक भाव पाते हैं। चाहे जेसा अवसर 
है। श्रार चाहे जिस प्रकार की रचना की आवश्यकता हो, 
भारतेंदुजी अपने देश को नहीं भूलते, घूम फिरकर इन्हे उसके 
पूवे गौरव, वर्तमान हीन श्रवस्था श्र भविष्य फा ध्यान आ ही 
जाता है कौर ये तत्संबंधी अपने हृदयोद्वारों फो राक नहीं 
सकते । जिस समय भारतीय सेना के मिस्र सें विजय प्राप्त 
करने का समाचार इस देश से पहुँचा, काशी मे इस उपल्क्त 
मे बड़ा आनंद मनाया गया। भारतेंदुजी ने उस अवसर पर 


# नागरीप्रचारिणी पश्चिका, भाग १४ सख्या १०। 
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“विजयिनो-विजय-बैजयं दी” शीषक कविता लिखकर अपना 
आनंद प्रकट किया था। युद्ध की घटना का इस प्रकार 
साधारण वर्गन करते हुए-- 

तड़ित तार के द्वार मिल्‍ये। सुभ समाचार यह-- 

भारत सेचा कियो घोर संग्राम मिस्र महेँ। 

जेनरक्ञ मकफरसन आदिक जे सेनापति-गन । 

तिन ले भारत सैन कियो भारी अति ही रन। 

बोलि भारती सेन दई आयसु उठि धाम्रा। 

अभिमानी प्ररबी वेगहि बवेगहि गद्धि लाओ ॥ 

सुनि के सबही परम वीरता आज दिखाई। 

सन्रुगनव से सन्मुख भारी करी लराई। 

छिन मे सच्रु भगाइ गद्यों अभ्रबो पासा कहेँ। 

तीन सहस रनवीर करे वँधुआ संगर महँ। 

आरजगन का नाम आजु सबही रख लीनेा। 

पुनि भारत फो सीस जगत महँ उन्नत कीने ॥ 
जहाँ भारतवष का नाम आया, ये अपने के सँसाल नहों 
सके और अपने प्यारे देश के विषय में इस प्रकार कह चल्ले-- 

कित अजुन कित भीस कित, करन भकुल सहदेव । 

कित विराट अभिसन्यु कित, द्रपद सख्य नरदेव ॥ 
प्राचीन गौरव का स्मरण करते द्वी उन्हें वतैमान दीन श्रवस्था 
का भी स्मरण हा आता है-- 

हाय वहे भारत भुव भारी, सवही विधि ते भई दुखारी। 
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यह कहा जा सकता है कि यह विषय द्वी ऐसा था कि 
कवि की लेखनी इस प्रकार चंचल हो उठी। पर यही भ्रवृत्ति 
उनके नाटकों मे भी देख पड़ती है। भारत-दुर्दशा, नीलदेवी, 
अधेर-चगरी आदि रचनाश्रों में देशद्वितेषिता के भाव कूट कूट- 
कर भरे हैं। भारत-दुर्देशा के आरंभ में ही वे लिखते हैं-- 
रोवहु सब मिलिके आवहु भारत भाई | 
हा हा | भारत-दुदेशा न देखी जाई ॥ 
सबके पद्दिले जेहि इंश्वर धन बल दीने । 
सबके पहिछे जेहि सभ्य विधाता कीनो । 
सबके पहिले जे। रूप रंग रस भीनेो । 
सबके पद्दिल्ले विययाफल जिन गद्दि लीने। 
अरब सबके पीछे सेई परत लखाई | 
हा हा | भारत-दुर्देशा न देखी जाई॥ 
जहँभएशाक्य हरिचंदरु नहुप ययाती | 
जहेँ राम युधिप्ठटिर बासुदेव सर्याती। 
जहूँ भीम करन पझजुन की छटा दिखाती । 
तहूँ रही मूढ़ता कलह अविद्या राती॥ 
इसी नाठक के छठे अंक के आरंभ में वे भारत-भाग्य से 
फहलाते दैं-- 
सेवत निसि बैस गाँवाई, जागो जागो रे भाई। 
निसि फी कैन कहे दिन बीत्यो। काल-राति चलि आई। 
देख परत नहि द्वित-अ्रनहित कछु परे बैरि बस जाई। 
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निज उद्धार पंध नहि. सूकत सीस घुनत पछिताई। 

अ्रवहूँ चेति पकरि राख्यो किन जो फछु बची बड़ाई। 

फिरि पछिताए कछ नहि हेहे रहि जेहे मुँह बाई॥ 

इसके आगे भारत के प्राचीन गौरव का ऐसा सुंदर चित्र 
खोँचा गया है जिसे पढ़ते द्वी रोमांच हो आता है भार हृदय 
देशाभिसान से पूण्े हो जाता है, पर अंत मे अपनी वर्तमान 
अवस्था देखकर कवि का यह कहना 'साइ भारत की आज 
यह भई दुरदसा हाय” उसके ज्ञोभ, उसकी निराशा और 
उसकी उद्धिन्नता सूचित करता है। इसो प्रकार नीलदेवी के 
सातवे अंक में “सब भाँति देव प्रतिकूल हाइ एहडि नासा” 
आदि पंक्तियों मे उन्होंने भारतवर्ष का वर्तमान प्यार भावी 
अवस्था का कैसा सच्चा पर साथ द्वी कितना हृदय-विदारक 
चित्र अंकित किया है जिसे पढ़कर भारतमाता का कौन ऐसा 
पुत्र होगा जिसका हृदय विचलित न हो उठे और जिसके 
सुँह से अनायास आह न निऋल पड़े ? जब मनुष्य सब्र ओर 
से हार जाता है तब उसका ध्यान दीन-दुखियों फे एक-मात्र 
झाश्रय परमेश्वर को ओर जाता है और वह उसकी शण्ण में 
जाकर अपने त्राण की प्राथेना करता है। नीलदेवी के आठवें 
झेक में यह विनय कितनी हृदयस्पर्शी और द्रावक है-- 

कहाँ करुनानिधि फेसव सोए । 

जागत नेक न यद्पि बहुत विधि भारतवासी रोए । 

इक दिन वह हो जब तुम छिन नहिं भारत-हित विप्तराए। 
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इत फे पसु गज की आरत लखि आतुर प्यादे घाए। 
इक दिन दीन दीन नर के हित तुम दुख सुनि अ्रकुलाई । 
अपनी संपति जानि इनहि तुम रघ्यो तुरंतहि धाई। 
प्रलय-काल सम जान सुदरसन असुर-प्रान-संहारी | 
ताकी धार भई अब कुंठित हमरी बेर मुरारी। 
दुष्ट जवबन वरबर तुब संतति घास साग सम काट । 
एक एक दिन सहस सहस नर-सीस' काटि भ्रुव पाई | 
है प्रभाथ आरत कुल-विधवा विह्पहि दीन दुखारी। 
वल करि दासी तिनहि बनावहि तुस नहि लजत खरारी | 
कहाँ गए सब शास्त्र कही जिन भारी महिमा गाई | 
भक्तवछल करुनानिधि तुम कहें गायो बहुत बनाई। 
हाय सुनत नहि निठुर भए क्यों परम दयाल कहाई । 
सब बिधि बूडत लखि निज देसहि लेहु न अबहँ बचाई ॥ 
इस नाटक फे संबंध में भी वही श्रापत्ति खड़ो की जा 
सकती है जे। 'विजयिनी-विजय-बैजयती” में हे। सकती दे, पर 
शगार-रस-पूर्ण कपूर-संजरी” के प्रशस्ति-वाक्य को देखिए- 
उन्नत-चित हे आर्य परस्पर प्रीति बढ़ावें। 
कपट-नेह तजि सहज सत्य व्यौहार चलावें । 
जवन-संसरग-जाव दोेषगन इनसे छा । 
सबे सुपथ पथ चलें नितहि सुख संपति लूटे । 
तजि बिबिध-देव-रति कर्म-सति एक भक्ति-पथ सब गईं । 
हिय भेगवती सम गुप्त हरि-प्रेम-धार नितही बहं।। 
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इसी प्रकार 'सत्य-हरिश्चंद्र! का प्रशस्ति-वाक्य है, जिसका 
उपयोग 'कविवचन-सुधा” के सिद्धांव-वाक्य में किया गया है। 
ऐसे ही और भी अनेक उदाहरण उपस्थित किए जा सकते हैं। 
शोर ते और, प्रवाधिनी एकादशों पर भ्रगवान्‌ को जगाने के 
लिये “जागो मंगलरूप सकल बत्रजजन रखवारे?? कद्दते हुए भी 
उन्हें भारतभूमि का स्मरण हो आता है और वे यहाँ के 
प्राचीन गौरव की वातें फहते कहते भगवान्‌ से यह प्राथेना 
किए बिना नहीं रह सकते- 

जागो दी वत्लि गई विलंब न तनिक ल्गावहु | 

चक्र सुद्सेन हाथ घारि रिपु सारि गिरावहु ॥ 

घथामहु थिर करि राज छत्र सिर अटल फिरावहु । 

मूरखता दोनता कृपा करि वेग चसावहु॥ 
ग़ुन बिया धन बल मान वहु सचै प्रजा सिल्िके लहै। 
जय राज-राज महराज की प्रानेंद सों सब ही कहे॥ 

सव देसन की कला सिमिटि के इतही आवे। 

कर राजा नहि ल्ेइ प्रजन पे हेत घढ़ावै॥ 

गाय दूध बहु देहिं तिनहि काोऊ न नसावे | 

ह्विजगन आस्िक होहि मेघ सुभ जल बरसावे ॥ 
तजि छुट्र वासना नर सवे निज उछाह उन्नति करहिें। 
कहि कृष्ण राधिकानाथ जय हमहूँ जिय आनंद भरहि।॥ 

सार्राश यह कि भारतेंदु दरिश्चंद्र के हृदय में सब अवब- 
सरों, सब झवस्थाओं और सब कालों पर अपने देश की स्मृति 
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जाम्रत दो उठती थो और वे उसी की भलाई की कामना निरं- 
तर करते रहते थे। इसी देशभक्ति के भाव से प्रेरित होकर 
वे सब कार्यों में प्रवृत्त होते थे। यह उनका जीवन-उ्यापो 
भाव और ध्येय था। हमारी समझ में भारतेंदुजी की इतनी 
महत्ता इसलिये नहीं मानी जानी चाहिए कि वे उच्च कोटि फे 
कवि, हिंदी का नया जीवन तंथा स्वरूप देनेवाले आदरणीय 
गय-ज्लेखक, अ्रथवा नास्य-साहित्य की नींव रखनेवाले नाख्य- 
कार थे, जितनी इस वाद के लिये मान्ती जानी चाहिए कि वे 
भारतभूमि की हित-चिता में निरत रहकर उसके श्रभ्युदय की 
सदा कासना करनेवाले, अपने सब कामों में उसी आदर्श 
के। सामने रखकर कार्यत्षेत्र मे अवती् होनेबाले और उसकी 
सिद्धि के लिये अपने अ्रापक्ा तथा अपना स्वर निछावर 
कर देनेवाले थे। देशहितैषिता ही उनका मुख्य प्रेरक 
भाव था, कौर सब बातें गौण तथा उसी मुख्य भाव की पुष्टि 
के लिये थीं । न 
भारतेंदुजी ने ३४ वप कलर ४ महीने की आयु पाई और 
१६ वर्ष की आयु मे उनके सार्वजनिक्ष जीवन का आरंभ 
हुआ। इस हिसाब से वे लगभग १८ वर्ष तक अपने देश 
की सेवा तथा अपने उद्देश्य की पूर्ति के लिये कार्य कर 
सके । इस श्तप काल ही में उन्होंने जे! कुछ कर दिखाया 
वह उनकी स्मृति को सदा बनाए रखने के लिये आवश्य- 
कता से भ्रधिक है। उत्तर भारत पाश्चात्य सम्यवा और 
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पाश्चात्य शिक्षा के प्रवाह में बह चला था, उसमें वह इतना 
निम्न हे चला था कि उसे अपने वास्तविक रूप का ज्ञान 
ही न रह गया था। इस प्रवाह सें उसका पुराना साहित्य 
पोछे छूठ गया था श्र एक प्रकार से देश की साधारण 
स्थिति से उसका संपर्क कम दाता जाता था तथा उसकी 
भाषा नए नए भावों और विचारों को प्रकट करने में 
असमधे हो रही थी । ऐसी स्थिति में साहित्य के प्रवाह को 
देश-काल के अनुकूल बहाकर तथा भाषा का नया रूप देकर 
अपने देश की, अपने साहितद्य की और अपनी भाषा की 
उन्द्ोंने रक्षा कर ली । यद्यपि भारतेदुजी की साहित्यिक सेवा 
अमूल्य थो पर उन्चका महत्त्व उसके कारण इतना नहीं है 
जितना हिंदी भाषा को संजीवनी शक्ति देकर उसे देश-कात के 
अनुकूल सामथ्ये-युक्त बनाने और देश-हितैषिता के भावों को 
अपने देशवासियों के हृदयों मे उत्पन्न करने सें था। लल्जूजी- 
लाल ने जिस भाषा को नया रूप दिया, लक्ष्मणसिंद्द ने जिसे 
सुधारा, उसके परिमाजित शऔर सुंदर साँचे में ढालने का 
श्रेय भारतेंदुजी को प्राप्त है। उनके समय में भी इस बात 
का रूगड़ा चल रहा था कि हिंदी उदू-मिश्रित हो या नहाँ। 
राजा शिवप्रसादजी उद्‌-मिश्रित भाषा के पक्तपाती शऔर उद 
शैल्ली के पृष्पेषक थे। भारतेंदुजी ने इसके विरुद्ध शुद्ध 
हिंदी का पत्त लिया और उसके नए साँचे में ढाल्कर एक 
नवीन शैली की स्थापना की । उनकी भाषा में साधुये गुण 
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को प्रचुरता है तथा वह प्रीढ़ता और परिमाजितता से संपन्न 
है । उन्हेंने स्वयं लिखा है कि 'हरिश्चंद्र मैगनीनः के उदय फे 
साथ संवत्‌ १८३० में हिंदी नए साँचे में ढली। 

भारतेंदुजी फे जीवन का उद्देश्य अपने देश की उन्नति के 
सार्ग फो साफ-सुधरा घर लंबा-चेड़ा बनाना घा। उन्होंने 
उसके कॉटों और कंकड़ों के दूर किया, उसके दोनों ओर 
सुंदर सुंदर क्यारियॉ बनाकर उसमें मनारम फल-फूलों के 
चच्त छगाए। इस प्रकार उसे ऐसा सुरम्य बना दिया कि 
भारतवासी उस पर आनंद-पुथचेंक चलकर अपनी उस्नति के इष्ट 
स्थान पर पहुँच सकें । यद्यपि भारतेंदुजी अपने लगाए हुए 
वृत्तों को फल-फूलां से लदा न देख सके, फिर भी हमको यह 
फहने में किसी प्रकार का संकाच नहीं होता कि वे प्रपने 
जीवन के उद्देश्य में पूणतया सफल हुए। हिंदी भाषा श्रौर 
सादित्य की जे। उन्नति आज देख पड़ रही है उसके मूल कारण 
भारतेंदुजी दें और उन्हें ही इस उन्नति के बीज का आरोपित 
करने का श्रेय प्राप्त है। यदि वे उसकी भावी उन्नति का मार्ग 
परिष्कृत न करते, उसे सुरम्य न बनाते, ते! अब तक उसका 
अस्तित्व हा लुप्त हे जाता और साथ हो देश के रूप-रंग मे 
ऐसा परिवत्तन हो जाता कि वह कठिनता से पहचाना जा 
सकता । उन्होंने अपने अध्यवसाय से, अपने स्वार्थत्याग से, 
अपनी प्रतिभा से, अपनी देशहितैषिता से, अपने सर्वस्व की 
आहुति देकर उसे स्थायी रूप दे दिया और उसे अंधकूप में 


( १३७ ) 


गिरने से बचा लिया। इस भारतीय श्राकाश फे चंद्रमा को 
अस्त हुए आज ४२ वष दो चुके पर उसकी यश-चंद्विका ज्यों 
की त्यों चारों श्रार प्रव दक छिटक रही है और जब तक इस 
भारत-भूमि में हिंदी भाषा, हिंदी साहित्य और हिदी-भाषा- 
भाषियों का नाम रहेगा तब तक यह चंद्रिका भी नित्य नह 
उज्ज्वलता से छिटककर भारतीय इतिहास के। उज्ज्वल और 
हिदी-साहित्य-सेवियों के मार्ग का प्रकाशित कर उन्हें उत्सा- 
हित करती रहेगी-- 
जब लो भारतभूमसि सध्य आरजकुल बासा | 
जब लीं आरज घमें माहि आरज विधासा। 
जब हों गुम आगरी नागरी आरज बानी। 
जब लीं आरजबानी के आरज्ञ असिसानी। 
तब लो यह तुम्हरा नाम थिर चिरजीवी रहिहे अटल । 
नित चंद सूर सम सुमिरिह , हरिचंदहु सबजन सकल ॥ 
[ श्रीधर पाठक | 
हैं “-श्याससुदरदास'ः 


( ६ ) देश-छटा 

“भूमंडल मे जे आखंडल के चाप के सदश गोल्लाकार 
है जंबूद्वीप नाम का प्रदीप, जे दीपक समान सान को पाता है, 
प्रसिद्ध क्षेत्र है। उसी में भारतखंड, ऐसा विचित्र मानों अद्मा 
ने स्वयं अपने हाथों से “बनाया हो, वत्तमान है। भारतखंड 
से अनेक खंड हैं. पर पआार्य्यावत्त सा मनोहर और कोई देश 
नहों । एथ्ची के अनेक द्वीप द्वीपांचर एक से एक विचित्र, 
जिनका चित्र हो सन को हरेलेता है, वत्तमान हैं पर आर््यावत 
सी पुण्यभूसि न ते! ओखें देखी और न कानें सुनी । इसके 
उत्तर भाग की सीमा में हिमालय सा ऊँचा पर्वत, जो पृथ्वी 
फे मानदंड के सहश है, भूलेक मात्र में दूसरा वहों। गंगा 
कौर यमुना सी पावन नदी कहाँ हैं जिनके जल साक्तात्‌ 
प्रस्ृतत्व को पहुँचानेवाले हैं। जिपधगा की--जे प्राकाश, 
पाताल कर मत्ये लेक का तारती है--कान समता कर सकता 
है। सुरें ओर झमसुरों के सुकुट-कुसुमों की रजराजि की परि- 
सलवाहिनी, पिवामह फे कसंडलु की धर्म रूपी द्ववधारा, 
धरातल में सेकड़ों सगर-सुततें को सुरनगर पहुँचाने की पुण्य 
डोरी, ऐराबव के कपोत्न घिसने से जिसके वट के हरिचंदन से 
तरुवर स्थंदन होकर सलिल को सुरमित करते हैं, लीला से 
जहाँ की सुर-सुंदरियों के कुच-कतलशों से कंपित जिसकी 
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तरल तरंगे' हैं, नहाते हुए सप्त्षियों के जठाअठवी के परिसल्ल 
की पुन्यवेनी--हरिण तिलक---मुकुट के विकट जटाजूट के 
कुदर आआांति के जनित संस्कार की मानों कुटिल भारी, जलद 
काल की सरसी, गंध से श्रेध हुई श्रमरमाला, छदेविचित 
की मालिनी, अध तमसा रहित भी तमसा के सहित भगवती 
भागीरथी हिमाचल की कन्या सी जगत्‌ को पवित्र करती हुई, 
नरक से नरकियों का निक्रारती इस शअ्रसार संसार की 
गअ्सारता का सार करती है । 

भगवान्‌ सदनसथन के सैलि की सालती की सुमनमालता, 
हलाहल कंठवाले के काले बालों की विशाल जाता, पाता के 
पर्वत से निकलकर सहसत्र कोसें| बहती विष्णु से जगदुव्यापक 
सागर से मिल्लती रहती है। इसकी महिमा कौन कह सकता 
है। पद्माकर ने ठीक कहा है 

“जमपुर ढ्वारे के किवारे लगे तारे काऊं, 


हैंन रखबारे ऐसे वन फे ८ हे 
कहे पदमाकर तिहारे प्रन धारे जेते हट: ३ 
करि अघ भारें सुरतोक के ] 


सुजन सुखारे करे पुन्य उजियारे अति 

पतित कतारे भवसिधु ते उदार थे 
काहू ने न तारे तिन्हें गया तुम तारे शऋाजु, 

जेते तुम तारे तेते नभ में न तारे हैं ॥१ 
“ज्ञाए भूमिलेक ते जसूस जबरेइ जाय, 
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जाहिर खबर करी पापिन के मित्र की। 
कहे पदमाकर विलेकि जम कह्दी कै, 

विचारों तो करम गति ऐसे श्रपवित्र की | 
जै लौं लगे कागद विचारन कछुक तै ज्ञौं, 

ताके कान परी धुनि गंगा के चरित्र की | 
वाके सीस ही ते ऐसी गंग धारा बही, जामें 

बद्दी वही फिरी बही चित्रह्न गुपुन्न की ॥? 
“गंगा फे चरित्र लखि भाषे जमराज ऐसे, 

एरे चित्रगुप्त मेरे हुकुम से कान दे। 
कहे पदमाकर ए नरकनि मूँदि करि, 

मूँदि दरवाजन को तजि यह थान दे॥ 
देखु यह देवनदी कीन्हें सब देव याते, 

दूतन छुलाय के विदा के वेगि पान दे । 
फारि डारि फरद न राखु रोजनामा कहेँ, 

खाता खत जान दे बही फो बहि जान दे॥”?? 


यम की छोटी बहिन यमुन्ता से सख्य करने से यमराज 


नगर के नरकादि वंदियों की मुक्ति कराने में कुछ प्रयास 
नहों होता, अयागराज में यमुना की सह्चरी होकर इस भाव 
की दर्साती है। इसका समागम इस स्थल पर उन्तकी श्यास 


और सेत सारी से प्रगठ होता है । 


कहूँ. अभा श्यामल, इंद्रनीली 
मोती छरी सुंदर ही जरीतली। 
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कहूँ. सुमाला सित कंज-जातला 
विभात ईदीवर हू रसाला॥ १ ॥ 
कहूँ. लसे हंस विहंग-माला 
कादंब के संगम बीच जाल्ना। 
कहूँ सु काल्ागुरुपन्न॒ राजे 
मने मही चंदन शुभश्र छाजे ॥ २॥ 
कहूँ प्रभा चंदहि की विभासे 
जथा तसमाी छाय मिली विलासे। 
उते शरत्‌ सेघ सुपेत लेखा 
जहाँ लख्यो शअबर छेद भेखा ॥ ३॥ 
कहूँ. लपेटे भुजगो जु काले 
भस्मांग सों शंकर केर भालते। 
ज्खे पियारी बहती है गंगा 
प्रवाह जाको यमुना प्रसंगा ॥ 9७ ॥ 
इसके दक्षिण विंध्याचल सा अचल उत्तर और दतक्तिण का 
नापता भगवान्‌ अगस्त का किंकर दंडवत्‌ करता हुआ विराजमान 
है | इसके पुण्य चरणों को घेती मोती की सात्ञा की चाई' सेकल- 
कन्यका वहती है । यह पश्चिमबाहिनी, जिसकी सबसे विल्लग 
गति है, अपनी वहिन तापती के साथ द्वोकर विध्य के कंदरोा 
की दरी में तप करती, सू्े के ताप से तापित, सीातों के सदहश 
अपने बहुवल्तभ सागर से जा मिलतों है। नमंदा के दक्षिण 
दंडकारण्य का एक देश दक्षिणगकाशल के नास से प्रसिद्ध है। 
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याही संग हद के गए दंडक वन श्री राम । 
तासाों पावन देश यह विध्याटवी लत्तास ॥ 
विध्याटवी ललाम तीर चरुवर सों छाई। 
केत्तकि कैरव कुमुद कमल के वरन सुहाई ॥ 
भन जगमाहन सिह न शोभा जात सराही | 
ऐसे। बन रससीय गए रघुवर मग याही ॥ 
शाल ताल हिताल्न बर सामित तरुन तमाल। 
नव कदंव अरु अब वहु विज्लसत निंब विशाल ॥ 
विज्लसत निंव विशाल इंगुदी अभ्ररु आमल्की | 
सरो सिसपा सीसम की शोभा शुभ रूतल्लकी ॥ 
भन जगमाहन सिह दृयत प्रिय क्यत प्रियाला | 
वर जामुन कचनार सुपीपर परम रसाता ॥| 
डाोल्त जहूँ इत उत्त बहुत सारस हंस चकार । 
कूजित का किल् तरु तरुत चाचत जहूँ तहँ मोर ॥ 
नाचत जहँ तह मोर रोर तमचेार सचावत। 
गावत जित तितव चक्रवाक विहरत पारावत ॥ 
भन जगमाहन सिंह सारिका शुक बहु वालत । 
वक जल्लकुक्कुट कार्रंडब जहँ प्रमुदित डोज्त | 
बहत महानदि, जेगिनी, शिवनद तरल तरंग । 
कंक गरृप्न कंचन निकर जहँ गिरि अतिहिं उतंग ॥ 
जहँ गिरि अझतिहि उतंग लसत अंगन मन भाए। 
जिन पै बहु झुग चरद्धि सिष्ट न नीर छुभाए ॥ 
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सघन वृच्छ तरुलता मिले गहवर धर उत्तहृत । 
जिनमें सुरज किरन पत्र रंध्रन नधि निवहत ॥ 

मैं कहाँ वक इस सुंदर देश का वर्णन करूँ। कहीं कहों 
कामल कोमले श्याम--कह्ीं भयंकर ओर रूखे सूखे वन--- 
कहीं करने का मंकार--कहीं तीथे के आकार--सनेहर 
मनेहर दिखाते हैं। कहों फोई बनेला जंतु प्रचंड स्वर 
से बालता हे--कहीं कोई मैन ही होकर डोलता है--कहीं 
विहंगरसा का रार---कहों निष्कूजित निर्कुजों फे छोर---कहां 
नाचते हुए मोर---ऋद्दी विचित्र तमचार---कहीं स्वेच्छा हार- 
विहार करके सेते हुए श्रजगर---जिनका गंभीर घोष कंदरों 
में प्रतिध्वनित हो रहा है--कहों भुजंगों की स्वास से अभि की 
ज्वाला प्रदीघ्त देती है--कहीं बड़े बड़े भारी भीस भयानक 
अजगर सूय् की किरणों में घास लेते हैं जिनकी प्यासे मुर्खो 
पर भरने फे कतूके पड़ते हैं--शे।मित हैं। 

जहाँ की निफरिनी--जिनके तीर वानीर के सिरे मदकल- 
कूजित बिहंगमों से शोमित हैं--जिनके मूल से स्वच्छ और 
शीतल जल्लघारा बहती है--और जिनके किनारे के श्याम 
जंबू के निकुंञ फल्ू-भार से नमित बनाते हँ--शब्दायमान 
होकर भरती हैं | 

जहाँ के गिरि-विवर कुहिरे के तिमिर से छाए हैं, इनमें से 
भालुनी थुक्कार करती निकलकर पुष्पों की दषद्ठियों के बीच 
प्रतिदिन विचरती दिखाई देती हैं। जहाँ फ्ले शल्सकी बृत्तों 
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की छात्न में हाथी अपना वदन रणड़ रगड़ खुजली मिटाते हैं 
अर उनमें से निकला छीर सब घन फे सीत॑ंल समीर को 
सुरमित करता है। थे वह्दी वन की स्थली हैं जहाँ मत्त मस्त 
इरिण हरिणियों समेत विचरते हैं । 

मंजु बंजुलकी लता घर नील निचुल्ञ के नि्कुज, जिनके 
पत्ते ऐसे सघन जे सूये की किरनें का भी नहीं निकलने 
देते, इस नदी के तट पर शोमित हैं । 

कुंज मे सम का पुज पुंजित है, जिसमे श्याम तमाल की 
शाखाएँ निंब के पीत पत्रों से मिली हैं, रसाल का बृत्त अपने 
विशाल हाथें को पिप्पल फे चंचल्ल प्रवालों से मिलावा है, 
कई लप्ता जंवू से तिपटकर अपनो लहराती हुई डार को 
सबसे ऊपर निकालतों है। प्रशोक के ललित पुष्पमय 
सबक भूमते हैँ, माघवी तुपार के सददश पत्रों को दिखल्ाती 
है, श्रार अनेक बृच्च पपनी पुष्पनमित डारें से पुष्पों की वृष्टि 
करते हैं। सुगंध फे भार से पवन संद मंद चल्नता है, केवल 
निर्भार का रव सुनाई पड़ता है, कभी कभी कोइल का बेल 
दूर से सुनाता है श्रौर फल्तरत का कल्तरव निकटस्थित दृत्त 
से सुनाई पड़ता है । 

ऐसे दंडकारण्य के प्रदेश में भगवती चित्रोत्पला, जो 
नीलोत्पलों की भ्ाड़ी क्लार मनोहर मनोहर पहाड़ी फे 
बीच होकर बंहती है, कंकग्रध्म नामक पर्वेत से निकल 
अनेक अनेक दुर्गम विषम और असम भूमि के ऊपर से 
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बहुत से तीथों और नगरों को अपने पुण्यजल से पावन करती 
पूर्व समुद्र में गिरती है । 
यच्छीमहादेवपदद्॒यम्मुहुमहानदी स्पशति वे दिवानिशम्‌ | 
तदेव दन्नी रमभूत्परं शुति चबद्वयद्वोपपुनीतकारकम्‌ ॥ 
इसी नदी के तीर अनेक जगलो गाँव बसे हैं। वहाँ के 
वासी वन्य पशुओं की भाँति आच रण करने में कुछ कम नहीं हैं । 
पर मेरा ग्राम इन सभे से उत्कृष्ट श्रौर शिष्ट जनें से पूरित है--- 
इसके नाम ही का सुनकर तुस जानागे कि वह कैसा आराम है।” 
इतना कह चुप है| रही । मेंने कहा “धन्य है सुंदरी, तूने बड़ो 
दया की जो इतना श्रम कर इसअपावन जन के काने को ऐसा 
मनेहर वर्णन सुना के पावत किया | यदि कष्ट न हो ते ओर 
सुनादे ।” देवी मुसकिरा के वाली “भद्र सुना, कहती हूँ ०? 
इसकी मुसकिराहठ ने मेरे हृदयगगन का तिमिर तुरंत हो 
सिंठा दिया और बोली इस पावन अभिरास ग्रास का नाम 
श्यामापुर है। यहाँ आम के आरास घकित पथिकों कौर 
पविन्न यात्रियों को विश्वाम श्लौर आराम देते हैं--यहाँ क्षौर- 
सागर के भगवान्‌ नारायण का संदिर सुखकंदर इसी गंगा के 
तठ पर विराजमान है। राम, लक्ष्मण और जानकी की मूररतें 
सजीव सूरतें सी कतलकती हैं। ऐसा जान पड़ता है मातें 
ग्भी उठो बैठती हों । मंदिर के चारों श्रेर गोर उपल को 
छरदिवाल्ो दिवाली फी शोभा का लजाती है। मंदिर ते ऐसा 
लान पड़ता है सानों प्राज्लेय पर्वत का कंदर हो।। भगवान्‌ 


( १४८ ) 


रामचंद्र फे सन्मुख गरुड़ फी सुंदर मूर्ति कर-कमल्त जोड़े सेवा 
की वत्परता सुचातती है। सोने का घंटा सोने ही को सॉकर 
में लटका धर्म फे झटका सा भूलता दीन दुःखो दर्शनियों के 
खटठका का सटकाता है। भटका भ्रठका भी कोई यद्यपि 
किसी दुःख का क्टका खाए हो, यहाँ आकर विराम 
पावा है, श्रौर मनारंजन टुःखभंजन खंजन-गंजन विलेल- 
' विले।चनी जनकदुलारी के क्ृपा-कटाकज्ष का देखते ही सब 
दुःख दारिद्र छुटाता है। राम और लक्ष्मण की शोभा कान 
कह सकता है--- 

“सभा सी सुभग देउ वीरा । नीज् पीत जल्लजात सरीरा ॥ 
मार पंख सिर सोहत नीके | गुच्छेविच बिच कुसुम-कल्ती के॥ 
भाल तिलक शअ्रमबिंदु सुहाए | श्रवशसुभग भुषण छवि छाए ॥ 
विकद भृकुटि कच धृंघरवारे | नव सरोज लोचन रतनारे।| 
चारु चिबुक नासिका कपोत्ला। हास विज्ञास ल्ेत मन माला ॥ 
मुखछषि कहदि न जाय मे पाँदी | जे। विज्ञोकि बहु काम लजाही॥ 
उर सणिसात्त कंबु कल ओवा । काम कलम कर भुज बल सीवा ॥ 

राजत राजसमाज महँ फकाशल राजकिशार | 
सुदर श्यासल गौर तनु विश्व विज्ञोचचन चार॥ 

शरद चंद्र निदक सुख नीके | नीरज नेन भावते जीके॥ 
चितघनि चारु सार मन हरनी । भावति हृदय जाति नहि बरनी ॥ 
कल कपोल श्रुति कुंडल ले।ज्ा । चि्ुक अधर रुंदर ग्रढु वाला ॥ 
कुमुदबंधुकर-निदक हासा | भ्रकुटी विकट मनोहर नासा ॥ 


( १४७ ) 


भाल विशाल तिल रु रत माहीं। कच विते। कि अलि-अवलि लजाहों। 
पीत चातनी सिरन सुहाई। कुसुम-कत्ती बिच बीच बनाई ॥ 
रखें रुचिर कंबु कत्ल श्रीवा | जनु त्रिभुवन सुखसा की सीवा॥ 


कुंजर मणि कंठा कत्ित डर तुल्लसी की साल। 
वृषभ कंध केहरि ठवनि बलनिधि बांहु विशाल ॥” 


ऐसा सुंदर ग्राम जिपमें श्यामसुंदर खय॑ विराजमान हें- 
मेरा जन्मस्थान था। बाग भी राग और विराग देकें देता 
है। देवालयों की अवल्ली नदी फे तीर पर परछाहीं फेकती 
है-ऐसा जान पड़ता है कि जितने ऊँचे कंगूरें से वह अबर 
फो छूवी है उसी भॉति पाताल की गहराई भी नापती है--जहाँ 
विचिनत्न पांथशाला--बाला और बालक पाठशाला--न्यायाघीश 
आर प्रवंधकों के आगार--बनियों का व्यापार जिनके द्वारे 
फूलों फे हार टेंगे हैं जहाँ के राजपथों पर व्यापारियों की 
भीर, सदेव गंभीर सागर सी वनी रहती है, चित्त पर ऐसा 
गअ्रसर करती है जे। लिखने के बाहर है । 

चौड़े चाड़े राजपथ संकीण वीधी अ्रमराइयाँ और नदी फे 
तट सब अभिसारिकों का भपेट अनंगरंग का लपेट संपन्न जनेंँ 
का दपेट सबका सब मन को प्रफुल्लित करता है । 

पुराने हूटे फूटे दिवाले इस ग्राम की प्राचीनता फे 
साज्ञो हैं। प्राम के सीमांत के फाड़, जहॉ कुंड के झऋुंड 
कीबे और बकुले वसेरा लेते हैं, गई की शोभा बताते हैं। 


( १४० ) 
प्यी। फटठते. और गोधूली फे समय गेयों के खिरके की 
शोभा जिनके खुरें से उड़ी धूल ऐसी गलियों में छा ज्ञाती है 
सातें कुहिरा गिरता हा।। ये भी ग्याप्त में एक अभिसार का 
अच्छा समय होता है। 


“माप अथधाइन तें उठे गोरणज छाई गेल। 
चलु न अली अभिसार की भली सभ्झेखी सैल ॥” 


यहाँ के फीविद भरथरी--गेपीचंद--- मेज---विक्रम 
( जिसे 'विकरमाजीतः कहते हैं )--ले।रिक पर चर्देनी--. 
मीराबाई---आल्हा-- ठोला मारू--हरदैल इत्यादिकों की 
कथा के रसिफ हें--ये बेचारे सीधे साथे बुड़ढे जाड़े के 
दिलें में किसी गरस कीड़े के चार्रो ओर प्यार बिछा बिछा 
के अपने परिजनों फे साथ युवती और बृद्धा वाल्क शोर 
बालिका युवा भार बृद्ध सबके सब वेठ कथा कद कह दिन 
बिताते हैं | 

कोई पढ़ा लिखा पुरुष रामायण शोर त्रजविज्ञास की 
पोथी बाँचकर टेढ़ा-मेढ़ा अथ कह सभों सें चतुर बन जाता है। 
ठोक है “निरस्तपादपे देशे एरंडो5पि द्रुमायत्ते? । 

कोई लड़ाई का हाल फहते कहते बेहाल हो जाता है-- 
कोई किसी प्रेम-कहानी का सुन किसी की प्रबल विरह-वेदना 
फो अनुभव कर आँसू भर लेता ह--कोई इन्हें मूख ही समभा- 
कर हँस देता है। अहीर अहीरिनों के प्रश्नात्तर साल्ही मे 


( १५४१ ) 


आा फरने हैै। यह साली कविता हक कर ६2 

प्रनुधास भी अँसा इन यामीणों को सुखद देता फिशे---०८८ 

#द्वेव चुटना के सोठ परेानिन मेला फय्े चल कीलासा!! 
फरमसा | 

ग्रामा डार फीइशी सुधा बेले काया--प्रुय--पर्स में ज्ाल--- 

भाजी छाती सा झादा तार मुठियारी मजा सेंगे शाजा--? 

प्पामा । 
--राजा जगमेीएनसिंह 


(१०) कविता क्‍या है ? 


फविता वह साधन है जिसके द्वारा शेष सृष्टि के साथ 
मनुष्य फे रागात्मक संबंध की रक्षा और निर्वाह होता है । 
राय से यहाँ अ्रभिप्राय प्रवृत्ति और निवृत्ति के मूल मे रहनेवाली 
अत:करणा-घ्रत्ति से है। जिस प्रकार निश्चय के लिये प्रमाण 
की आवश्यकता होती है उसी प्रकार प्रवृत्ति या निम्वत्ति के लिये 
भी कुछ विपयों का वाह्मय था सानस प्रत्यक्ष श्रपेक्षित होता है | 
यही हमारे रागों या मनोवेगों के--जिन्हें साहित्य मे भाव कहते 
हैं---विपय हैं। कविता उन मूल श्रौर आदिम मने(त्तियों का 
व्यवसाय है जे। सजीव सृष्टि के वधीच सुख दुःख की श्रजुभूति 
से विरूप परिणाम द्वारा श्रत्यंत प्राचीन कटप में प्रकट हुई और 
जिनके सूत्र से शेष सृष्टि के साथ तादात्व्य का अ्रतुभव सनुष्य- 
जाति भादि-काल से फरवी चलो आई है | वन, पर्वत, नदी, 
नाले, निकर, कछार, पटपर, चट्टान, इक्त, लता, भाड़, पश्च, 
पत्तों, अनंत आकाश, नक्षत्र इत्यादि ते सनुष्य के आदिस सह- 
चर हैं ही पर खेत, ढुरी, हल, भोंपड़े, चैपाए श्रादि भी 
कुछ कम पुराने नहीं हैं। इनके द्वारा प्राप्त रागात्मक सेस्कार 
सानव झ्तःकरण सें दीघेपरंपरा के कारण मूल रूप से बद्ध हैं 
श्रत: इनके द्वारा जैसा पका रसपरिपाक सेसव है वैसा कल, कार- 
खाने, गोदास, स्टेशन, एंजिन, दवाई जहाज इल्यादि द्वारा नहों | 


( ९४२२ ) 


रागे या वेगस्वरूप सनेवृत्तियों का सृष्टि के साथ उचित 
सामंजस्य स्थापित करफे कविता मानव जीवन फी व्यापकत्व की 
अलुभूति उत्पन्न करने का प्रयास करतो है । यदि इन बृत्तियों 
को समेटकर मनुष्य अपने अंतःकरण के मूल रागात्मक अंश 
को सृष्टि स्रे किनारे कर ले तो फिर उसके जड़ हो जाने में 
क्या संदेह है ? यदि वह लहलहाते हुए खेतों और जंगलों, 
हरी घास फे बीच घूस घृमकर बहते हुए नातलों, काली चट्टानों 
पर चॉदी की तरह ढलते हुए ऋरनों, मंजरियों से लदी हुई 
अमराइयें, पटपर के बीच खड़े क्ाड़ों को देख क्षण भर लीन 
स छुश्रा, यदि कल्तरव करते हुए पत्तियों के आनंदोत्सव में उसने 
योग न दिया, यदि खिले हुए फूलों फा देख पह न खिला, 
यदि सुंदर रूप देख पवित्र भाव से मुग्ध न हुआ, यदि दीन 
दुखी का आत्तनाद सुन न पसीजा, यदि अनाथों और 
अबलाओं पर अत्याचार होते देख क्रोध से न तिलमिल्लाया, 
यदि हास्य की अनूठी उक्ति पर न हँसा तो उसके जीवन में 
रह क्या गया १ ज्यों ज्यों सनुष्य के व्यापार का क्षेत्र जटिल 
ओर सघन होता गया त्यों त्यों सृष्टि के साथ उसके रामात्मक 
संबंध फे विच्छेद की आशंका बढ़ता गई। ऐसी स्थिति में 
बड़े बड़े कवि ही उसे सेंभालते आए हैं। 

जे कुछ अब तक कहा गया उससे यह स्पष्ट है कि सृष्टि 
के नाना रूपों के साथ मनुष्य की भीतरी रागात्मिका प्रद्धत्त 
का सामंजत्य ही कविता का लक्ष्य है। वह जिस प्रकार 


( १५४ ) 


प्रेम, क्रोध, करुणा, घृणा आदि मनोवेगों या भावों पर सान 
चढ़ाकर उन्‍हें तीचण करती है उसी प्रकार जगव्‌ के नाना रुपे| 
और व्यापारों के साथ उनका उचित संबंध स्थापित करने का 
भी उद्योग करती है। इस बात का निश्चय हो। जाने पर वे 
सच मवसेद दूर हो जाते हैं जे काव्य फे नाना ज्कक्षणों और 
विशेषत: रस आदि के भेद-प्रतिबंधों के कारण चत्न पढ़े हैं । 
ध्वनि संप्रदायवाल्वों का नेयायिककी से उलकना, आलंकारिकों 
का रसप्रतिपादकीं से कगड़ना एक पतली गल्ली में बहुत्त से 
लोगों का धक्कमधक्कफा करने के समान है। “वाक्य रसात्मकं 
काव्यम” में कुछ लोगों को जे श्रव्याप्ति दिखाई पड़ी है वह 
नो भेदों के कारण । रस के नो भेदों की लीक के भीतर सृष्टि 
के बहुत थोड़े से घंश के वर्णन के लिये ख्गार के उद्दीपन 
विभाव के झंवर्गव उन्हें थोड़ी सी जगह दिखाई पढ़ी । हमारे 
पिछले खेवे के ह्विदी कवियों ने तो उतने ही पर संतोष किया | 
रीति फे अनुसार पट ऋतु? के प्रेतर्गत छुछ इनी-गिनी वस्तुओं 
को लेकर कभी नायिका को हर्ष से पुलकित करके और कभी 
विरह से विकल करके वे चलते हुए 

बात यह है कि आरंभ में कहे हुए काव्य के व्यापक 
आदणशे से जिस समय संस्कृत काव्य च्युत हो चुका था उस 
ससय छिंी काव्य अग्नसर हुआ, इससे उसमें सृष्टि-वशन का 
व्यापक समावेश न होने पाया !। यह कमी फेशव की लीक 
पीटनेवाले 'कविंदों? मे दा नहीं है, उनसे पहले के वास्तविक 


( १५५ ) 


काव्य, मद्दाकाव्य, अआख्यान काव्य रचनेवाल्ले बड़े बड़े कवियों 
मे भी पाई जाती है। वाएमीकि फे वर्षा प्र शरद के विशद्‌ 
वर्णन फो गे।० तुलसीदासजी के वर्णनों से मिलाने से यह बात 
समझ में आ जायगी । कहॉ--- 
कचित्पकाशं कचिद॒प्रकाशं 
नभ: प्रकीर्णाम्बु घने विभाति । 
ध 98 ध् ध ध् 
और 
व्यामिश्रितं सजकदंबपुष्पे- 
नेव॑ जल॑ परवेतधातुताम्रम । 
मयूरकेकामसिरनुप्रयातं 
शैल्लापगा: शीघ्रतरं बहंति ॥ 
क्रौर कहॉ--- 
बरषहि जलद भूमि नियराए। 
यथा नवहि बुध विद्या पाए॥ 
दामिनि दमक रही घन माहदी। 
खल की प्रीति यथा थिर नाहों॥ 
कहाँ प्रकृति का वह सूक्ष्म निरीक्षण कहो उदाहरण की ओर 
यह टूटना । बाबाजी की दृष्टि 'यथा नवहि बुध विद्या पाए! इस 
उपदेशात्मक वाक्ष्य की ओर अधिक जान पड़ती है, वस्तु वर्णन' 
की ओर कम | भारतेंदु का गंगा भौर यमुना-वर्णन अ्रच्छा 
कहा जाता है पर वह भी परपराभक्त और उपमा-प्रधान है । 


( १४४६ ) 

हिंदीवाले चाहे ऐसे वर्णनों से अपना संतेष कर लें पर 
जिनकी आँखों के सामने कुमारसंभव का हिमालयवर्णन शैर 
मेघदूत का नाना प्रदेशवशन नाच रहा था वे स्पष्ट देख सके 
कि प्रकृति का वह सूच्म निरीक्षण झऋंगार के उद्दीपन विभाव 
की दृष्टि से नहीं है शुद्ध वर्णन के निमित्त, दृश्य अकित करने 
के निमित्त है। उन्होंने रस की नौ चालियों के भीतर ऐसे 
शुद्ध वर्गनों के लिये काई गड़ढा न पाकर 'रसात्मकं वाक्यम्‌ः 
से असंतेप प्रकट किया । पर श्रसंताप नाली बनानेवालों के 
प्रति होना चाहिए था, रस के सिद्धांत फे प्रति नहों। प्राक्ृ- 
तिक दृश्यों के वर्णन में एक प्रकार का रस अवश्य है चाहे उसे 
अनिर्ववन्तीय कहिए, घाद्दे उसका कोई नाम रखिए, चाहे उसे 
किसी रस के भीतर कीजिए । 

काये में प्रहृत्ति 

यदि क्रोध, करुणा, दया, प्रेम आदि मनोभाव सलुष्य के 
प्रेत:करण से निकल जाय ते वह कुछ भी नहीं कर सकता | 
कविता हमारे मनेभावे। को उच्छूबसित करके हसारे जीवन 
में एक नया जीवन डाल देवी है; हम सृष्टि के सौंदर्य को देख- 
कर मोहित होने लगते हैं; कोई अनुचित या निष्ठुर काम हमें 
असटद्य होने लगवा है, हमें जान पड़ता है कि हमारा जीवन 
कई गुना भ्रधिक होकर समस्त संसार में व्याप्त हो गया है | 
इस प्रकार कविता की प्रेरणा से कार्य में प्रद्वत्ति बढ़ जांती है । 
फकेघल विवेचना के बल से हम किसी काये में बहुत कम प्रदत्त 
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होते हैं। कंबल इस बात को जानकर ही हम्र किसी काम के 
करने या न करने के लिये प्रायः तैयार नहीं होते कि वह काम 
अच्छा है या बुरा, लाभदायक है या हानिकारक | जब उसकी 
या उसफे परिणाम की फोई ऐसी बात हमारे सामने उपस्थित 
है। जाती है जे! हमे आह्वाद, क्रोष, करुणा आदि से विचलित 
कर देती है वभी हम उस काम को करने या न करने के लिये 
प्रस्तुत देते हैं । केवल बुद्धि हमें काम करने के लिये उत्तेजित 
नहीं करती । काम करने फे लिये मन ही हसको उत्साहित 
करता है। अतः फार्य-प्रवृत्ति के लिये मन में वेग का आना 
आवश्यक है। यदि किसी जन-समुदाय के बीच कहा जाय 
कि असुक देश तुम्हारा इतना रुपया प्रतिवर्ष उठा ले जाता है; 
इसी से तुम्दारे यहाँ अकाल घर दारिद्रय बना रहा है, ते 
संभव है कि उस पर कुछ प्रभाव न पड़े। पर यदि दारिद्रद्य 
अर अकाल का भीषण दृश्य दिखाया जाय, पेट की ज्वाला से 
जले हुए प्राणियों के अस्थिपंजर कल्पना के सम्मुख रखे जायें, 
आर भूख से तड़पते हुए बालक के पास बैठी हुई माता का 
आत्त स्वर सुनाया जाय ते बहुत से लोग क्रोध और करुणा से 
विहल हो उठेंगे ध्लौर इन बातों को दूर करने का यदि उपाय नहीं 
तो संकरप अवश्य करेंगे । पहले प्रकार की बात कहना राज- 
नीतिज्ञ का काम है और पिछले प्रकार का दृश्य दिखाना कवि का 
कर्तव्य है। मानव-हृदय पर दोनों में से किसका शअ्रधिकार 
अधिक हा सकता है, यह बतलाने की आवश्यकता नहीं । 
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स्भमाव-संशोधन . 

कविता के द्वारा हम संसार के सुख, दुःख, आनंद और 
क्लेश आदि यघाथे रूप से अनुभव करने में अभ्यस्त होते हैं 
जिससे हृदय की स्तन्घता हटती है श्र मनुष्यता आतो है। 
किसी लोभी और कंजूस दुकानदार को देखिए जिसने लोभ के 
वशीभूत होकर क्रोध, दया, भक्ति, आत्मासिसान आदि मने- 
विकारों को दवा दिया है और संसार फे सब सु्खे से युँद 
मेडड़ लिया है। अथवा किसी सहाक्रूर राजकर्मचारी के पास 
जाइए जिसका हृदय पत्थर फे समाच जड़ ओर कठोर हो! गया 
है, जिसे दूसरे के दुःख और क्लेश का अनुभव ख्प्न मे भी 
नहीं होता । ऐसा करने से आपके सन्त से यह प्रश्न अवश्य 
उठेगा कि क्‍या इनकी भी काई दवा है। ऐसे हृदयों को द्ववी- 
भूत करके उन्हें अपने स्वाभाविक घ॒र्म पर लाने का सामथ्ये 
काव्य ही मे है। कविता ही उस दूकानदार की प्रवृत्ति फो भैतिक 
और आध्यात्मिक सृष्टि फे सौंदर्य को ओर ले जायगी; कविता 
ही उसका ध्यान औरें की आवश्यकताओं की ओ्रेर झआकपित 
करेगी और उन्तकी पूर्ति करने की इच्छा उत्पन्न करेगी; कविता 
ही उसे उचित अवसर पर क्रोध, दया, भक्ति, आत्मासिम्ान 
झादि सिखावेगी। इसी प्रकार उस राजकर्मचारी के सामने 
कविवा ही उसके कार्यों का प्रतिबिब खींचकर रखेगी और 
उनकी जघधन्यता और भयंकरता का आभास दिखलावेगी; तथा 
दैवी फिंवा भ्रन्य मनुष्यों द्वारा पहुँचाई हुई पीड़ा और क्लेश 
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- छो सूक्ष्म से सूद्म अंश को दिखलाकर उसे दया दिखाने का 
अभ्यास कराएगी | 
मनारजन 
प्राय: लोग कहा करते हैं कि काव्य का मुख्य उद्देश्य सना- 
रंजन है। पर मेरी समझ से केवल सनेरंजन उसका साध्य 
तहीं है। क्विवा पढ़ते समय मनोरंजन अ्रवश्य द्वोता है, पर 
उसके उपरांत कुछ ओर भी होता हे। मनोरंजन करना 
कविता क्वा वह प्रधान गुण हैँ जिससे वह मनुष्य फे चित्त 
को अपना प्रभाव जमाने के लिये वश्म मे किए रहती है, उसे 
इधर उधर जाने नहों देती। यही कारण है कि नीति कोर घर्म- 
संबंधी उपदेश चित्त पर वैसा असर नही ऊरते जैसा कि काव्य 
या उपन्यास से निकली हुई शिक्षा असर करती है। केवल 
यही कहकर कि “'परोपकार करो”, “सद्ेव सच बोलो”, 
“चेरी फरना महा पाप है?! हम यह आशा कदापि नहीं कर 
सकते कि कोई अपकारी मनुष्य परापकारी हा। जायगा, झूठा 
सच्चा हा! जायगा, और चार चोरी करना छोड़ देगा । क्‍योंकि 
पहले तो मनुष्य का चित्त ऐसी सूखी शिक्षाएँ प्रहण करने के 
लिये उद्यत द्वी नहों होता; दूसरे सानव-जीवन पर उत्तका कोई 
प्रभाव अंकित न देखकर वह उनकी कुछ परवा नहीं करता। 
पर कविता अपनी मनारंजक शक्ति के द्वारा पढ़ने या सुनने- 
वाले का चित्त उचटने नहीं देती, उसके हृदय के सर्म-स्थानों 
को स्पशे करती है, प्रौर सृष्टि में उक्त कर्मों के स्थान और 
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संबंध की सूचना देकर मानव-जीवन पर उन्तके प्रभाव और - 
परिणाम विस्दृत रूप से अंकित करके दिखल्ाती है। ईद्रासन 
खाली कराने का वचन देकर, हूर और गिलमा का लालच 
दिखाकर, यमराज का स्मरण दिल्लाकर, देजख की जल्लतो हुई 
अ्राग की धमकी देकर हम बहुधा किसी मनुष्य को सदाचारी 
पर कत्तव्य-परायण नहीं बना सकते। बात यह है कि इस 
तरह का लालच या घमकी ऐसी है जिससे मनुष्य परिचित 
नहीं श्रार जे! इतनी दूर की है कि उसकी परवा करना मानव 
प्रकृति के विरुद्ध है। सदाचार में एक अलौकिक सौंदर्य और 
माधुये होता है। अतः लोगों फोी सदाचार की ओर आक- 
पिंत करने का प्रकृत उपाय यही है कि उनको उसका सौंदये 
और माधुय दिखाकर छ्ुभाया जाय, जिससे वे विना आगा- 
पीछा सोचे मोद्दित होकर उसकी ओर ढल पड़े । 

मन को भश्रनुरंजित करना और उसे सुख पहुँचाना ही यदि 
कविता का धर्म माना जाय ते फविता भी कंवल्ल विज्ञास की 
सामग्री हुईं। परंतु क्या हम कह सकते हैं कि वाल्मीकि का 
आदि-काव्य, कालिदास का सेधदूत, तुलसीदास का रासचरित- 
मानस या सूरदास का सूरसागर विल्ञास की सामग्री है? 
यदि इन अंधों से मनोरंजन होगा ते चरित्र-संशेाधन भी अवश्य 
ही होगा । मन लगने से यह सूचित होगा कि सन अब इस 
अवस्था में हा गया है कि उस पर कोई प्रभाव डाला जाय। 
खेद फे साथ कहना पड़ता है कि हिंदी भाषा के ध्नेक कवियों 
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ने झंगार रस की उनमादकारिणी उक्तियों से साहिद्य फो 
इतना भर दिया है कि कविता भी विज्ञास की एक सामग्री 
समझो जाने लगी है। पीछे से तो ग्रीप्मेपचार आदि के 
नुस्खे भी कवि ले।ग तैयार करने लगे | 
गरसी के मीसिम के लिये एक कविजी श्राज्ञा करते हैं--- 
सोतल गुलाबजत भरि चहवच्चन से, 
डारि के कमलदलल न्हायवे को धेंसिए | 
कालिदास शग झअग अगर अतर संग, 
कैंसर उसीर नीर घनसार घसिए। 
जेठ में गोविंदलाल चंदव के चहलन, 
भरि भरि गोकुल्त फे मह्तनन बसिए। 
अव शिशिर के मसाले सुनिए-- 
गुलगुली गिलमें गलीचा हैं गुनीजन हैं, 
चिक हैं चिराके हैं चिरागन की माला हैं। 
कहें पदमाकर हैं गजक गजा हू सजी, 
शय्या हैं, सुरा है, सुराही है, सुप्यातला है। 
शिशिर के पाला को न व्यापत कसाला तिन्हें 
जिनके अधीन एते उदित मसाला हैं 


ऐसी हंगारिक कविता को कोई विज्ञास की सामग्री कह 
बैठे तो उसका क्‍या देष ९ सारराश यह कि फविता का काम 
सनोारंजन हो नहों, कुछ और भी है। < 
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चरित्र-चित्रण द्वार जितनी सुगमता से शिक्षा दीजा 
सकती है उतनी सुगमता से किसी श्मौर उपाय द्वारा नहों। 
ग्रादि-काज्य रामायण से जब हम भगवान्‌ रामचंद्र के प्रतिज्ञा- 
पालन, सत्पन्नवाचरण और पिठृभक्ति श्रादि की छटा देखते हैं; 
भरत फे सर्वोच्च स्वाथवद्याग और सर्वींगपूर्ण साक््विक चरित 
का अलौकिक तेज देखते हैं, तव हमारा हृदय श्रद्धा, भक्ति 
छोर अ्राश्चय से स्तंभित हो जाता है। इसके विरुद्ध जब्र हम 
रावण की दुष्टता ओर उदंडता का चित्र देखते हैं तव समझते 
हैं कि दुष्टवा कया चीज है श्र उसका प्रभाव पर परिणाम 
सृष्टि में क्या है। अब देखिए कविता द्वारा कितना उपक्रार 
होता है। उसका काम भक्ति, श्रद्धा, दया, करुणा, क्रोध और 
प्रेम आदि मनेवेगें को तीत्र पमैौर परिमाजित करना तथा सृष्टि 
की वस्तुओं और व्यापारों से उनका उचित प्रौर उपयुक्त संबंध 
स्थिर फरना है । 

उच्च आदर्श 

कविता मनुष्य के हृदय को उन्नत करती दे कलर ऐसे ऐसे 
उत्कृष्ट और अलौकिक पदार्थों का परिचय कराती है जिनके 
द्वारा यह लोक देवलोक शऔर मलुष्य देववा हो सकता है। 

कविता की आवश्यकता 

कविता इतनी प्रयोजनीय वस्तु है कि संसार को समय 
और झसमभ्य सभी जातियों में पाई जाती है। चाहे इतिहास 
न है।, विज्ञान न हो, दशेन न हो, पर कविता भ्रवश्य होगी । 
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इसका क्या फारण है ? बात यह है कि सनुष्य अपने हो 
ज्यापारें का ऐसा घना मंडल बाँधता चला आ रहा है जिसके 
भीतर फेसकर वह शेष सृष्टि के साथ अपने हृदय का संबंध 
कभी कभी नहों रख सकता | इस बात से मनुष्य की सनु- 
ध्यता जाती रहने का डर रद्दता है। अतंणव मालुषो प्रकृति 
को जाप्रत रखने फे लिये कविता सनुष्य जाति के संग लग गई 
है। कविता यही प्रयज्ञ करती है कि शेष प्रकृति से मनुष्य 
की दृष्टि फिरने न पावे। जानवरों को इसकी जरूरत नहों । 
हमने किसी उपन्यास में पढ़ा है कि एक चिड़चिड़ा बनिया 
अपनी सुशोला और परम रूपवती पुत्रवधू को अकारण निका- 
खने का उद्यत हुआ । जब उसके पुत्र ने अपनी क्लो फो ओर 
से कुछ कहा ते वह चिढ़कर बे।ल्ा “चल चल | भाली सूरत 
पर मरा जाता है? | झ्राह ! यह केसा अमानुषिक बर्ताव है ! 
सांसारिक बंधनों में फँंसकर सनुष्य का हृदय कभो कमभो इतना 
कठार और कुंठिव दो जाता दे कि उत्तकी चेतनता---उसका 
सालुष भाष--कम हे! जाता है। न उसे किसी का रूप-माधुये 
देखकर उस पर उपकार करने की इच्छा दहोती है, न उस्ते किसी 
दीन दुखिया की पीड़ा देखकर करुणा आती है; न उसे अप- 
मानसूचक बात॑ सुनकर क्रोध आता है। ऐसे लोगें से यदि 
किसी लोमहपेण अत्याचार की बात कहो जाय ते, मनुष्य के 
स्व्राभाविक धर्मानुसार, बे क्रोध या घुधा प्रकट करने के स्थान 
पर रुखाई फे साथ यही कहेंगे “जाने दे; हमसे क्‍या मतलब, 
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चले। झपना काम देखे”? । याद रखिए, यह महा भयानक 
मानसिक रोग है। इससे मनुष्य जीते जी मतवत्‌ दो जाता 
है। कविता इसी मर्ज की दवा है। 
स््टि-सांदर्य 

कविता सृष्टि-सेंदय का अनुभव कराती है और मलुष्य 
को सुंदर बरतुओं में श्रनुरक्त और कुत्सित बस्तुश्रें से विरत्त 
करती है। कविता जिस प्रकार विकसित कमल, रसणी के 
सुख झादि का सोंदयय चित्त मे अंकित करती है उसी प्रकार 
झेदार्य, वीरता, त्याग, दया इत्यादि का सोंदये भी दिखाती है। 
जिस प्रकार वह रोरव नरक शऔर रंंदी गलियों की वीभत्सता 
दिखाती है उसी प्रकार क्ररां की हिसाइत्ति और दुष्टों की ईर्ष्या 
अगधदि की जघन्यता भां। यहीं तक नहों, जिन वृत्तियों का 
प्रायः घुरा रूप ही हम संसार मे देखा करते हैं उन्का सुंदर 
रूप सी वह अलग फरके दिखाती है। दशवदन-निधनकारी 
राम के क्रोध के सौंदये पर कान मोहित न होगा ९ जो 
कविता रमणी के रूप-साधुये से हमे झाहादित करती है वही 
उसके अंतःकरण की सुंदरता पश्लौर कोमलता आदि की मने- 
हारिणी छाया दिखाकर मुग्ध भी करती है। जिस वंकिम 
की लेखनी ने गढ़ के ऊपर बेठी हुई राजकुमारी तिलेत्तमा के 
आग प्रत्यंग की शोभा को अंकित किया है उसी ने आयशा के झत:- 
करण की प्पूर्व साक्तिकी ज्योति दिखाकर पाठकों को चम- 
वक्त किया है। बाह्य सोंदय के अवलेफन से हमारी आत्मा 
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को जिस प्रकार संतोष होता है उसी प्रकार मानसिक सौंदये 
से भी। जिस प्रकार वन, पवेत, नदो, ऋरने आदि से हम 
ग्राह्मदित होते हैं उसी प्रकार मानसिक अंतःकरण में प्रेम, 
स्वाथेत्याग, दया, दाक्षिण्य, करुणा, भक्ति आदि उदात्त दृत्तियों 
को प्रतिष्ठित देख हम आनंदित होते हैं। यदि इन देने बाह्य 
और श्राभ्यंतवर सादरयों का कहीं संयोग दिखाई पड़े ते फिर 
क्या कहना है। यदि किसी श्रत्यंत सुंदर पुरुष या अत्यंत 
रूपवती स्त्री के रूप मात्र का वणन करके हम छोड़ दे' ते 
चित्र अपूर्ण होगा; कितु यदि हम साथ ही हृदय की दृढ़ता 
अर सत्यप्रियता अथवा कामलता और स्नेह-शीलता आदि की 
भी झलक दिखाएँ ते। उस वर्णन में सजीवता आ जायगी | 

बात यह है कि कविता सोंदये और सातक्त्विकशीलता या 
कत्तेग्यपरायणता में भेद नहीं देखा चाहती । इसी से उत्कर्ष- 
साधन के लिये कवियों ने प्राय: रूप-सेदये श्रैर अंतःकरण 
के सौंदय का सेज्ञ कराया है। राम का रूप-माधुये और रावण 
का विकराल रूप अंतःकरण के प्रतिबिंव मात्र हैं। बाह्य प्रकृति 
को भी मिला लेने से वणेन का प्रभाव कभी कभी बहुत बढ़ 
जाता है। चित्रकूट ऐसे रम्य स्थान से राम और भरत ऐसे 
रूपवानें के रम्य अंतःझरण की छटा का क्‍या कहना है ! 

कविता का हुरुपये।ग 

जे। लग स्वाथवश व्यथ की प्रशंसा और खुशामद करके 

चाणो का दुरुपयोग करते हैं वे सरस्वती का गला घोंटते हैं। 
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ऐसी तुच्छ बृत्तिवालों को कविता न करनी चाहिए। कविता 
उच्चाशय, उदार श्रौर नि:स्वाथ हृदय की उपज है। सत्कवि 
मनुष्य मात्र के हृदय में सोंदये का प्रवाह बहानेवाला है। उसकी 
दृष्टि मे राजा कलर रंक सब समान हैं। वह उन्हें मनुष्य के 
सिवा और छुछ नहों समकता । जिस प्रकार महल में रहने- 
वाले बादशाह फे वास्तविक सदशु्ों की वह प्रशंसा करता है 
उसी प्रकार भोंपड़े में रहनेवाले किसान के सदगुणों की भी । 
श्रीमानों फे शुभागमन की कविता लिखना--भौर बात बात पर 
उनको बधाई देवा---सत्कवि का कास नहीं । हाँ, जिसने निःस्वार्थ 
होकर घर फष्ट सहकर देश श्रौर समाज की सेवा की है, दूसरों 
का हित-साधन किया है, धर्म का पालन किया है ऐसे परो- 
पकारी महात्मा का गुणगान करना उसका कत्तंव्य है। 
कविता की भाषा 

मनुष्य स्वभाव ही से प्राचीन पुरुषों और वस्तुओं को श्रद्धा 
की दृष्टि से देखता है। पुराने शब्द हम ज्ोगें को मालूम ही 
रहते हैं। इसी से कविता में कुछ न कुछ पुराने शब्द आ ही 
जाते हैं। उनका थोड़ा बहुत वंना रहना श्रच्छा भी है। वे 
आधुनिक और पुरातन कविता के बीच संबंध-सूत्र का काम 
देते हैं। हिंदी में “राजते हैं”, “गहते हैं?, “कहते हैं”, 
“सरसाते हैं?, आदि प्रयोगों का खड़ी बेल्ली तक की कविता 
में बना रहना फोई अचंसे की बात नहीं । श्ँगरेजी कविता सें 
भी ऐसे शब्दे। का अभाव नहीं है जिनका व्यवहार बहुत पुराने 
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जमाने से कविता में होता आया है। '/७४7,! '8ए७ं॥? आदि 
शब्द ऐसे ही हैं । अँगरेजी कविता समझने फे लिये इनसे 
परिचित देना पड़ता है। पर ऐसे शब्द बहुत थोड़े भाने 
चाहिएँ; वे भी ऐसे जो भद्दे और गवॉरू न हों । खड़ी बोली 
मे संयुक्त क्रियाएँ बहुत लंबी होती हैं; जेसे-- लाभ करते 
हैं?, “प्रकाश करते हैं? आदि । कविता मे इनके स्थान पर 
“लहते हैं??, प्रकाशते हैं? कर देने से कोई हानि नहीं । पर 
यह बाते इस तरह के सभी शब्दों फे लिये ठीक नहों है। सकती। 
कविता में कही गई बात चित्र रूप मे हमारे सामने आती 
है, संकेत रूप में नहीं। अतः उसमें गोचर रूपों का ही 
विधान अधिकतर द्वोत्ता है। वह ऐसे ही व्यापारों को लेती है 
जे! संसार में सबसे अधिक मनुष्यों फो सबसे अधिक दिखाई 
पड़ते हैं। उसमें प्रत्यक्ष और स्वभावसिद्ध व्यापार-सूचक शब्दों 
की संख्या अधिक रहती है। “समय बीता जाता है” फहने 
की शअ्रपेज्ञा समय भागा जाता है? कहना अधिक कफाव्य- 
सम्मत है। किसी फाम से हाथ खींचना, किसी का रुपया 
खा जाना, कोई बात पी जाना, दिन ढलना या डूबना, सन 
सारना, सन छूना, शोभा बरसना, आदि ऐसे ही कविसमय- 
सिद्ध वाक्य हैं जो बालचाल में आ गए हैं। नीचे छुछ 

पथ उदाहरण-स्वरूप दिए जाते हैं । 

( के ) धन्य भूसि वन पंथ पहारा। 

जह जहूँ नाथ पाँव तुस धारा ॥--ठुलसीदास । 
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( ख ) मनहुँ उम्गि अँग अंग छवि छूलकै ।--तुलसी । 

( ग ) चूनरि चारु चुई सी परे चटकीली हरी अगिया 
ललचावे । 

( घ ) बोथिन में ब्रज में नवेलिन में वेलिन में बनन में 
बागन में घगरो बसंत है |--पद्माकर । 

(७ ) रंग रंग रागन पै, संग ही परागन पे, दूृंदावन 
बागन पै, बसंत बरसे। परे । 

बहुत से ऐसे शब्द हैं जिनसे एक ही का नहीं किंतु कई 
क्रियाओं का एक ही साथ वोध होता है। ऐसे शब्दों का 
“हम मिश्रसंकेत कह सकते हैं । किसी ने कहा वहाँ बड़ा अत्या- 
धार हो रहा है? इस प्रत्याचार शब्द के अंतर्गत सारना पीटना, 
डाटना डपटना, लूटना पाठना इत्यादि बहुत से व्यापार हो 
सकते हैं अत: अत्याचार! शब्द के सुनने से उन सब व्यापारों 
का एक मिला जुल्ा अस्पष्ट भाव अवःकरण में श्राता है, 
कल्पना में किसी एक व्यापार का स्पष्ट चितन्न पश्रेकित नहों 
ट्वेता। इससे यह शब्द कविता के उतने काम का नहीं है । 
ऐसे शब्द वैज्ञानिक विषयों मे अधिक आते हैं। उनमें से कुछ शब्द 
ते। एक विल्क्षण ही अथ देते हैं श्रौर पारिभाषिक कहलाते हैं। 
विज्ञानवेत्ता को किसी बात की सत्यता या असत्यता के निर्णय 
की जल्दी रहती है। इससे वह कई बातें को एक सानकर 
अपना काम चलाता है; प्रत्येक काम॑ को प्रथक प्रथक्‌ दृष्टि से 
नही देखता । यही कारण है जे! वह ऐसे शब्द प्रधिक व्यव- 
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हार करता है जिनसे कई क्रियाओं से घटित एक ही भाव का 
अथे निकलता है। परंतु कविता प्राकृतिक व्यापारों को 
कर्पना द्वारा प्रत्यक्ष कराती है--मानव-हृदय पर अंकित करती 
है। अठझव पूर्वोक्त प्रकार के शब्द अधिक लाने से कविता के 
प्रसाद गुण को हानि हे।तो है ओर व्यक्त किए गए भाव हृदय 
पर अ्रच्छी तरह अकित नहीं हेते । बात यह है कि सानवी 
कल्पना इतनी प्रशस्त नहों कि एक हो बार में कई व्यापार 
उसके द्वारा हृदय पर स्पष्ट रीति से खचित हो सके | यदि 
कोई ऐसा शब्द प्रयोग में लाया गया जे। कई संयुक्त व्यापारों 
का बाधक है ते, संभव है, कस्पना-शक्ति किसी एक व्यापार 
को भी न प्रहण कर सके; अ्रथवा तदंतगंत कोई ऐसा व्यापार 
ग्रहण करे जे रागात्मिका प्रकृति का उद्दोपक्त न हो । तात्पय्ये 
यह कि पारिभाषिक्त शब्दों का प्रयोग, तथा ऐसे शब्दों का 
समावेश जे कोई संयुक्त व्यापारों की सूचता देते हैं, कविता 
में वाछित नहों | 

किसी ने “प्रेम फैौजदारी” नाम की श्ृंगार-रस-विशिष्ट 
एक छोटी सी कविता अ्दालती कार्वाइयों पर घटाकर लिखी 
है मर उसे “एकतरफा डिगरी” आदि कानूनी शब्दों से भर 
दिया है। यह उचित नहीं | कविता का उद्देश इसके विपरीत 
व्यवहार से सिद्ध होता है। जब फोई कवि किसी दाशनिक 
सिद्धांत के अधिक प्रभावात्पादक बनाकर उसे लोगों के चित्त 
पर अंकित करना चाहता है तब वह जठिल कौर पारिभाषिक 
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शब्दें। का निकालकर उसे अधिक प्रत्यक्ष कौर मर्म-स्पर्शी रूप 
देता है। भक्त हरि, कबीर, गोस्वामी तुलसीदास श्रादि इस 
बात में बहुत निपुण थे । भरत हरि का एक श्लोक लीजिए-..- 
तृषा शुप्यत्यास्ये पिबति सलिलं सवादु सुरभि 
ज्ुधात्त: सब्छालीन्कवलयति शाकादिवलितान । 
प्रदीप्ते रागान्नी सुरढतरमाश्लिष्यति धधूं 
प्रतीकारा व्याघे: सुखमिति विपयेस्यति जन: ॥ 

भावाध--प्यासे होने पर स्वादिष्ठ श्रार सुगंधित जलपान, 
भूखे होने पर शाकादि फे साथ चावलें का भेजन, शौर 
ददय में अमुरागाप्मि के प्रज्वलित होने पर प्रियतमा का आल्ति- 
गन करनेवाले मनुष्य विज्षच्षण मूख हैं । क्योंकि प्यास आदि 
व्याधियों की शांति फे लिये जल्-पान आदि प्रतीकारों ही को 
वे सुख समभते हैं। वे नहीं जानते कि उनका यह उपचार 
बिलकुल ही उल्टा है । 

देखिए, यद्दों पर कवि ने केसे खाभाविक व्यापारों के 
चित्रण द्वारा मनुष्य की सुख-दुःख-विषयक बुद्धि की आमकता 
दिखलाई है । 

अगरेजों मे भी पाप कवि इस विषय में बहुत सिद्धहस्त 
था। नीचे उसका एक साधारण सिद्धांत लिखा जाता है-- 

“भविष्यत्‌ में क्या होनेवाला है, इस बात की ह्नसिज्ञता 
इसलिये दी गई है जिसमें सब लेग, भानेवाले अनिष्ट की शंका पे, 
उस झनिष्ट घटना के पूर्ववर्ती दिनों के सुख को भी न खो बैठे 
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इसी बात की पाप कवि इस' तरह कहता है--- 
उस बलिपशु का देख आज जिसका, तू हे नर ! 
निज उसंग में रक्त बद्ाएगा बेदी पर ।| 
होता उसके ज्ञान कहों तेरा है जैसा। 
क्रोड़ा करता कभी उछलता फिरता ऐसा? 
अतिम ज्ञण तक खाता पीता काल काठता। 
हनने फा जे। हाथ उठा है उसे चाठता। 
आरागम का अज्ञान ईश का परम पनुमह ।# 
“अनिष्ट” शब्द बहुत व्यापक और संदिग्ध है, अतः कवि: 
मृत्यु द्वी को सबसे अधिक पअनिष्ट वस्तु समझता है । झुत्यु 
की प्राशंका से प्राणिमात्र का विचलित द्वोना स्वाभाविक है। 
कवि दिखलाता है कि पशु भी झत्यु सिर पर चाचते रहते भी 
सुखी रहता है, यहाँ तक कि वह प्रहारकर्ता के हाथ फो 
चाटता जाता है, यह एक प्मद्भुत और मर्मस्पर्शी दृश्य है। 
पूर्वोक्त सिद्धांत का यद्दों काव्य का रूप भ्राप्त हुआ है | 
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एक प्यार साधारण सा उदाहरण लीजिए | “तुमने उससे 
विवाद किया? यह बहुत ही साधारण वाक्य है । पर “तुमने 
उसका हाथ पकड़ा”? यह एक विशेष अथ-गर्भित शऔर काव्यो- 
चित वाक्य है। विवाह” शब्द के अंतर्गत बहुत से विधान 
हैं जिन पर सब कोई एक दफे दृष्टि नहीं डाल सकते। परत: 
उससे कोई बात स्पष्ट रूप से क्पना में नहीं आती। इस कारण 
इन विधानों से से सबसे प्रधान और स्वाभाविक्र वात जो हाथ 
पकड़ना है उसे चुनकर फवि अपने प्रथ फी मनुष्य के हत्पटल 
पर रेखांकित करता है | 

श्रुतिसुखदता 

कविता की वाली ग्रेर साधारण बोली सें बड़ा अंतर है। 
“शुरके चुच्तस्तिष्ठयग्रे” ओर “नीरसतरुरिह विज्लसति पुरत:?” 
वाली बात हमारी पंडित-मंडली में बहुत दिन से चल्ली आती 
है। भाव-सोंदये और नाद-सौंदर्य दोनों के संयोग से कविता 
की सृष्टि द्वोती है। श्रुतिकढ्ध सानकर कुछ अचक्तरों का परि- 
त्याग, बत्त-विधान और अ्ंत्यानुप्रास का बंधन, इसी चाद- 
सौंदर्य फे निबाहने फे लिये है। बिना इसके फविता करना, 
ग्रथवा इसी की सर्वस्व मानकर कविता करने की कोशिश 
करना, निष्फल है। नाद-सौंदर्य के साथ साव-सैंदर्य 
भी होना चाहिए। हिंदी के कुछ पुराने कवि इस नांद- 
सौंदय के इतना पीछे पड़ गए थे कि उनकी अधिकांश कविता 
पविक्रत और प्राय. भावशून्य हो गई है। यह देखकर आज- 
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कल फे कुछ समालेचक इतना चिढ़ गए हैं कि ऐसी कविता 
का एकदम निकाल बाहर करना चाहते हैं। किसी को 
पत्यानुप्रास का बंधन खलता है; कोई गगणात्मक छंदें को 
देखकर नाक मौँ चढ़ाता है; कोई फारसी के मुखम्मस और 
रुबाई की ओर क्ुकता है। हमारी छंदोरचना तक की कोई 
कोई अवद्देलना करते हैं---बह छंदोरचना जिसके माघधुये की 
भूमंडल के किसी देश का छंद:शासत्र नहीं पा सकता और 
जा हमारी श्रुतिसुखदता के स्वाभाविक प्रेम के सर्वधा अजु- 
कूल है। जो लोग अंत्यानुप्रास की बिलकुल आवश्यकता नहों 
समझते उनसे मुझे यहो पूछना है कि अंत्यानुप्रास द्वी पर 
इतना फीप क्‍यों ? छंद श्रौर तुक दोनें ही नाद-सौंदय के 
उददेश से रखे गए हैं। फिर क्‍यों एक निकाला जाय दसरा 
नहीं ९? यदि कहा जाय कि सिफ छंद ही से उस उदंश की 
सिद्धि है! जाती है तो यह जानने की इच्छा बनी रद्दती है कि 
क्या कविता के लिये नाद-सोंदय की कोई सीसा नियत है। 
यदि किसी कविता में भाव-सेदिये के साथ नाद-सौंदये भी 
वर्तमान है। तो वह अधिक ओजरसिनी और चिरस्थायिनी होगी । 
नाद-सौदय कविता के स्थायित्व का वद्धंक है, उसके बल से 
कविता अ्रंथाश्रवविहीन होने पर भी किसी न किसी अंश में 
लोगों की जिहा पर बनी रहती है। अतणएव इस नाद-सोंदये 
के फेवज्ञ बंधत ही न॒ समझना चाहिए। यह कविता की 
आत्मा नहीं ते शरीर अवश्य है। 
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नाद-सेदये-संबंधी नियमों को गणित-क्रिया के समान 
कास में लाने से हमारी कविता में कहीं कहों बड़ी विज्कक्षणता 
आा गई है। श्रुति-कटु वर्णों का निर्देश इसलिये नहीं किया 
गया कि जितने प्रत्तर श्रवण-कटु हैं वे एकदम त्याज्य समझे 
जायें प्रौर उनकी जगह पर श्रवण-सुखद वर्ण ढूँढ़ हँढ़कर रखे 
जायें। इस नियम-निर्देश का सतलब इतना ही है कि यदि 
सघुराक्षखाले शब्द मिन्न सके श्र बिना तेड़-मरेड़ के प्रस॑- 
गाछुसार खप सकें ते उनके स्थान पर श्रुति-कर्केश अन्त खाले 
शब्द न लाए जायं। संस्कृत से संबंध रखनेवाली भाषाओं में 
इस नाद-सैंदये का निर्वाह अधिक्रवा से हो सकता है। अतः 
अंगरेजी आदि श्रन्‍्य भाषाओं की देखादेखी, जिनमें इसके लिये 
कम जगह है, अपनी कविता की भी हमें इस विशेषता से वंचित 
कर देना बुद्धिमानी का काम नहीं। पर, याद रहे, सिफ श्रुति- 
मधुर अ्क्तरों के पोछे दीवाने रहना श्रौर कविता के अन्यान्य 
गुर्णो से भूषित न करना सबसे बड़ा देष है । 

एक पर विशेषता दमारी कविता में है। वह यह है 
कि कहाँ कहों व्यक्तियों के नामों के स्थान पर उनके रूप, गुण 
या कार्य्यवाधक शब्दों का व्यवहार किया जाता है । यों देखने 
में पद्य फे नपे हुए चरणों में खपाने के लिये शब्दों की संख्या 
का बढ़ाना ही इसका प्रयोजन जान पड़ता है; पर विचार करने 
से इसका इससे भी गुरुतर उद्देश प्रकट होता है। सच पूछिए 
ते। यह बात कृत्रिसता बचाने के लिये की जातो द्वे। मनुष्यों 
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के नाम यथाथे में क्न्रिम संकेत हैं जिनसे कविता की परि- 
पेषकता नहों होती । अतएव कवि मनुष्यों के नासें फे स्थान 
पर कभी कभी उनके ऐसे रूप, गुण या व्यापार की ओर 
इशारा करता है जे। स्वाभाविक्र होने के कारण सुननेवाज्े के 
ध्याव में अधिक भरा सकते हैं और प्रसंग-विशेष के अनुकूल 
देने से वर्णव की यथार्थवा के बढ़ाते हैं। गिरिधर, मुरारि, 
जिपुरारि, दीनबंधु, चक्रपाणि, दशमुख आदि शब्द ऐसे ही हैं। 
ऐसे शब्दों के चुनते समय प्रसंग या अवसर का ध्यान अवश्य 
रखना चाहिए। जैसे, यदि फोई मनुष्य किसी दुधर्ष अत्या- 
चारी के हाथ से छुटकारा पाना चाहता हो! ते! उसके लिये 
(हे गोपिका-रमण !” “हे दृंदावनविहारी !? शआरादि कहकर 
ऋष्ण को पुकारने की अपेक्षा हे मुरारि |? “हे कंत्तनिरकंदन |? 
आदि संबाघनों से पुकारता अधिक उपयुक्त है। क्योंकि 
श्रीकृष्ण के द्वारा मुर और कंस प्ादि दुष्टों का मारा जाना 
देखकर उसे उनसे अपनी रक्षा की आशा हुई है, न कि 
उन्तका दूंदावन सें गेपियें के साथ विहार करना देखकर । 
इसी तरह किसी आपत्ति से छद्धार पाने के लिये कृष्ण को 
“मुरक्ञीधए”ः कहकर पुकारने की श्रपेत्ा “गिरिधर” कहना 
अधिक अथे-संगत है | 
अलकार 

कविता में भाषा के खूब जोरदार बनाना पड़ता है-- 

उसकी सब शक्तियों से काम लेना पड़ता है। वस्तु या व्यापार 
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का चित्र चटकीला करने श्रौर रसपरिपाक के लिये कभी किसी 
वस्तु का शुण या आकार बहुत बढ़ाकर दिखाना पढ़ता है, 
कभी किसी वस्तु फ्रे रूप और गुण को वैसी द्वी और वस्तुओं 
के साहचर्य द्वारा और मनार॑जक बनाने फे लिये उसके समान 
रूप ओर धर्मवाल्ी शरीर और वस्तुओं के सामने ज्ञाकर रखना 
पड़ता है। इस तरह की भिन्न भिन्न वर्शौन-प्रणालियों का नास 
अलंकार है। इनका उपयोग काव्य में प्रसंगानुसार विशेष 
रूप से होता है। इनसे वस्तु-वर्णन मे चहुत सहायता मिलती 
है । कहीं कहों ते इनके विना कविता का काम द्वी नहीं चल 
सकता | किंतु इससे यह न समझना चाहिए कि अल्लंकार 
हो कविता है। पअ्लंकार वात्नचाल में भी रोज आते रहते हैं । 
जैसे, लोग फहते हैं “जिसने शालग्राम का भून डाला उसे भंदा 
भूनते क्‍या लगता है १” ये काव्य नहीं फट्टे जा सकते | जहाँ 
किसी प्रकार की रसव्यंजना होगी वही किसी वर्णनप्रणाल्री ' 
को अलंकारता प्राप्त दवा सकती है । 

कई वर्ष हुए “अलंकारप्रकाश” नामक पुस्तक फे कर्ता का 
एक लेख "सरस्वती? मे निकला था। उसका नाम था-- 
“कवि शऔ_लौर काव्य” । उसमें उन्होंने अलंकारें की प्रधानता 
स्थापित करते हुए और उन्हें काव्य का सर्वेस्त मानते हुए 
लिखा था कि “आजकल फे बहुत से विद्वानों का मत विदेशी 
भाषा के प्रभाव से क़ाव्य-विषय में कुछ परिवत्तित देख पड़ता 
है। वे महाशय सर्व्ञोकमान्य साहित्य-प्रंथों में विवेचन किए 
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हुए अलंफार-युक्त काव्य का उत्कृष्ट न समझ फेवल सृष्टि- 
वैचित्य-वर्ण न से काव्यत्य समझते हैं ।/” यदि ऐसा है ते 
इसमे आश्चये ही क्या ? रस और साव ही कविता के प्रोण 
हैं। पुराने विद्वान रसात्मक कविता ही को कविता कहते 
थे। रसें अथवा मनेविकारें फे यथेष्ट परिपाक हो की ओर 
उनका ध्यान श्रधिक था। अलंकारों का वे आवश्यकतानुसार 
वर्णित विषय को विशेषतया हृदयंगस कराने के लिये ही 
लाते थे। यह नहीं समझा जाता था कि अलंकार के बिना 
कविता हो हो नहीं सकती। स्वयं काव्यप्रकाश के कर्ता 
मम्सटाचाये ने बिना अलंकार के काव्य का होना माना है 
अर उदाहरण भी दिया है--“तददेषो शब्दा्ों सगुणावन- 
लंकृती पुनः क्वाषि?। कितु पीछे से इन प्लंकारों ही मे 
काव्यत्व मान लेने से कविता अभ्यासगम्य और सुगम प्रतीत 
होने लगी । इसी से ज्ञोग उनकी ओर अ्रधिक्त कुक पड़े। 
धोरे घीरे इन अलंकारों के लिये आग्रह बढ़ने क्गा, यहाँ तक 
कि चंद्राल्लोककार ने लिख डाला--- 
अंगीकरोति य: काव्य शब्दार्थावनलंकती | 
असे न मन्यते कस्मादनुष्णमनलं कृतो | 

अर्थात्‌--जा प्रत्नंकार-रहित शब्द और अथ को फाव्य 
सानता है वह अप्नि का उष्णता-रहित क्‍यों नहीं मानता ९ 
कितु यथार्थ बात कब तक छिपाई जा सकती है ९ इतने दिनों 
पीछे समय ने फिर पल्तटा खाया । विचारशीत लोगों पर यह 
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बात प्रकट है। गई कि रसात्मक वाक्यों ही का नाम कविता है 
और रस ही फविता की आत्मा है । 

इस विषय में पृवोक्त प्रंथकार महोदय का एक बात 
फहनी थी; पर उन्होंने नहीं कही। वे कह सकते थे कि 
सृष्टि-वैचित््य-चणंन भी ते स्वभावाक्ति अलंकार है। इसका 
उत्तर यह है कि स्वभावोक्ति को अलंकार मानना उचित नहीं । 
वह शअलंकार की श्रेणों में आ ही नहों सकती | वर्णन करने 
की प्रणाली का नाम झलंकार है। जिस वस्तु को हम चाहें, 
उस प्रणाली के अंतर्गत करके उसका वर्णन कर सकते हैं। 
किसी वस्तुविशेष से उसका संबंध न होना चाहिए। बस्तु- 
निर्देश अझत्नंकार का विषय नहों, वह यथार्थ में रस का विषय 
है। अलंकार वर्णनशेली मात्र को कह सकते हैं। इस दृष्टि 
से कई अलंकार ऐसे हैं जिन्हें अलंकार नहीं कहना चाहिए; 
जैसे, स्वभावेक्ति, अतिशयेक्ति से मिन्न अत्युक्ति, स्मरण, अल्प, 
उदात्त | स्वभावोक्ति में वण्ये वस्तु का निर्देश है; पर वस्तु- 
निर्वाचन प्रलंकार का काम नहों | इससे स्वभावेक्ति का झल्ं- 
कार मानना ठीक नहीं । उसे प्रल॑ंकार में गिननेवालों ने बहुत 
सिर खपाया है; पर उसका निर्दोष लक्षण नहीं कह सके | 
काव्यप्रकाश के कारिकाकार ने उसका लक्षण लिखा है-- 

स्वभावोक्तिस्तु डिभादे: स्वक्रियारूपवर्णनम्‌ । 

अर्थात्‌ू--जिसमें बालकादिकों की निज की क्रिया या 

रूप का वर्गन हो वह रवभावेक्ति है। बाल्चकादिक कहने से 
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किसी पस्तुविशेष का बोध ते होता नहीं । इससे यहो समझा 
जा सकता है कि सृष्टि की वस्तुओं के व्यापार और रूप का 
चरणन स्वभावोक्ति है। इस लक्षण में अतिव्याप्ति दोष के कारण 
अ्लंकारता नहीं आती । अलंकारसवेस्व के कर्त्ता राजानक 
रुय्यक ने इसका यह लक्षण लिखा है-- 
सूच्मवस्तुस्वभावयधावद्वणेन स्वभावेक्ति: । 
अर्थात्‌ वस्तु के सूच्तम स्वभाव का ठीक ठीक वर्णन करना 
स्वभावाक्ति है। आचाय्ये दंडी ने अवस्था की योजना करके 
यह लक्षण लिखा है-- 
नानावस्थं पदार्थानां रूप साक्षाद्विइण्वती | 
स्वभावाक्तिश्च जातिश्चेद्याद्या सालंकतियेथा ॥ 
बात यह है कि स्वभावोक्ति अलंकार के अंतर्गत आ दी 
नहीं सकती; क्योंकि वह वर्णन करने की प्रणाली नहों, किंतु 
वण्ये वस्तु या विषय है । 
जिस प्रकार एक कुरूपा स्री अलंकार धारण करने से 
सुंदर नहीं हो। सकती उसी प्रकार अस्वाभाविक भद्दे और क्षुद्र 
भावों को अलंकार-स्थापना सुंदर और मनोहर नहों बना 
सकती । महाराज भोज ने भी अलंकार को “अलमथ- 
मलंकत्त:” अर्थात्‌ सुंदर अ्रथ को शोमित करनेवाला ही कहा 
है। इस कथन से अलंकार आने के पहले ही कविता की 
सुंदरता सिद्ध है। अतः उसे श्र॒लंकारों में हूँढ़ना भूल है। 
अलंकारों से युक्त बहुत से ऐसे काव्योदाहरण दिए जा सकते 
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हैं जिनको अलंकार के प्रेमी लग भी भद्दा श्रैर नीरस कहने 
मे संफोच न करेंगे। इसी तरह बहुत से ऐसे उदाहरण भी 
दिए जा सकते हैं जिनमे एक सी अलंकार नही; कितु उनके 
सौंदय श्र मनेरंजकत्व के सब स्वीकार करेंगे। जिन 
वाक्यों से मनुष्य के चित्त में रस-संचार न हो,--उसकी 
'सानसिक स्थिति से कोई परिवर्तन न हो--वे कदापि काव्य 
नहीं। अलंकारशासत्र फी कुछ बातें ऐसी है जो केवल शब्द- 
चातुरी मान्न हैं। शब्दकाशल्न के कारण वे चित्त को चम- 
र्कृत फरती हैं। उनसे रस-संचार नही होता | वे चमत्कृत 
चाहे भले ही करे, पर सानव-हृदय के स्रोतों से उनका विशेष 
संबंध नहीं । उनका चमत्कार शिल्पकारों की कारीगरी के 
समान सिफ शिल्प-प्रदर्शिनी मे रखने ही योग्य होता है । 
अलंकार है क्‍या घस्तु ? विद्वानों ने काव्यों के सुंदर 
सुंदर स्थलों को पहले चुना। फिर उनकी वर्शनशैली के 
सौंदय का कारण हूँढ़ा। तब वशन-वैचित्रय के अनुसार 
सिन्न सिन्न लक्षण बनाए जेसे “विकल्प” अलंकार को पहले 
पहल राजानक रुय्यक ने हो निकाला है। अब कोच कह 
सकता है कि काव्यों के जितने सुंदर सुंदर स्थल थे सब हू ढ़ 
डाले गए, अथवा जे सुंदर समझे गए--जिन्हें लक्ष्य करके 
लक्षण बने--उनकी सुंदरता का कारण कही हुई वर्णन-प्रणाली 
हो थी। अलंकारों के लक्षण बनने तक काव्यों का बनना 
नहीं रुक रहा। आदिकवि महषि वाल्मीकि ने--मा 
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निषाद प्रत्िष्ठां वमगम: शाश्वती: समा:” का उच्चारण किसी 
अलंकार की ध्यान सें रखकर नहीं किया। अल्लंकार- 
लक्षणी के बनने फे बहुत पहले कविता द्वोती थी और अच्छा 
होती थी। अथवा थों कहना चाहिए कि जब से इन पअल्तं- 
कारें को हठात्‌ लाने का उद्योग द्वोने लगा तब से कविता कुछ 
बिगड़ चल्ली | 

--रामचंद्र शुक्र 


(११९ ) आचरण की सभ्यता 


विद्या, कल्ला, कविता, साहित्य, धन और राजत्व से भी 
आचरण की सभ्यता अधिक ज्योतिष्मती है। आचरण की 
सभ्यता को प्राप्त करके एक कंगाल आदमी राजाओं फे दिलों 
पर भी अपना प्रभुत्त जमा सकता हे। इस सभ्यता फे दशेन 
से कला, साहित्य और संगीत को अद्भुत सिद्धि प्राप्त होती है ।, 
राग अ्रधिक मदु द्वो जाता है, विद्या का तीसरा शिव-नेत्र खुल 
जाता है, चित्र-कला मान राग अलापने लग जाती है, वक्ता 
चुप हो जाता है, लेखक की लेखनी थम जांती है, मूर्ति बनाने- 
वाले के सामने नए कपोल, नए नयन शआऔर नवीन छवि का 
दृश्य उपस्थित हो! जाता है । 

आचरण की सभ्यतासय भाषा सदा मौन रहती है | इस 
भाषा का निधंदु शुद्ध श्वेत पत्नोंवाला है। इसमें नाम मात्र 
के लिये भी शब्द नहीं। यह समभ्याचरण नाद करता हुआ 
भी मौन है, व्याख्यान देता हुआ भी व्याख्यान के पीछे छिपा 
है, राय गाता हुआ भी राग के घुर के भीतर पड़ा है। मद 
बचने की मिठास से आचरण की सभ्यता मौच रूप से खुली 
हुई है। नम्नता, दया, प्रेम श्रौर उदारता सब के सब सभ्या: 
चरण की भाषा फे मौन व्याख्यान हैं। मनुष्य के जीवन पर 
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मै।न व्याख्यान का प्रभाव चिरस्थायी होता है आर उसकी 
आत्मा का एक श्रेग हो जाता है। 

न काला, न नीला, न पीला, न सुफेद, न पूर्वी, व पत्चिसी, 
न उत्तरी, न दक्षिणी, बे नाम, बे निशान, बे सकान--विशाल 
आत्मा के आचरण से मै।नरूपिणी सुग्गंधि सदा प्रसारित हुआ 
करती है। इसके मौन से प्रसूत प्रेम और पवित्रता-धर्म्मे सारे 
जगत्‌ का कल्याण करके विर्ृत होते हैं। इसकी उपस्थिति से 
मन और हृदय की ऋतु बदल्ल जाती है। तीच्षण गर्मी से जले 
भुने व्यक्ति आचरण के बादल्लों की बूं दा बॉदी से शीवल हो! जाते 
हैं। मानसोत्पन्न शरहतु से क्लेशातुर हुए पुरुष इसकी सुगगंध- 
मय अठल बसंतऋतु के आनंद का पान करते हैं। आचरण फे 
नेत्र फे एक अश्रु से नगत्‌ भर के नेत्र भीग जाते हैं। आचरण 
के आनंद-नृत्य से उन्मदिष्ण द्वोकर वृक्षों और पदेतें तक के 
हृदय नृत्य करने लगते हैं। आचरण के मैन व्याख्यान से मनुष्य 
का एक नया जीवन प्राप्त द्वोता है। नए नए विचार स्वयं दी 
प्रकट होने लगते हैं। सूखे काप्ठ सचमुच ही हरे हो जाते हैं । 
सूखे कूपों में जल भर आता है। नए नेत्र मिलते हैं। कुल 
पदार्थों फे साथ एक नया मैत्री-भाव फ़ूट पड़ता है। सूख्य, 
जल, वायु, पुष्प, पत्थर, घास, पात, नर, नारी और बालक 
तक में एक अश्रुतपूर्व सुंदर मू्ि के दर्शन होने लगते हैं । 

मैनरूपी व्याख्यान की सहत्ता इतनी बलवती, इतनी अ्र्थ- 
वती और इतनी प्रभाववत्ती होती है कि उसके सामने क्या 
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साठ्भाषा, क्‍या साहित्य-भापा और क्या अन्य देश की भाषा-- 
सब की सब तुच्छ प्रतीव होती हैं। अन्य कोई भाषा दिउय 
नहों, फेक्‍ल आचरण की मेन भाषा हो इंश्वरीय है। विचार 
करके देखे।, मैच व्याख्यान किस तरह आपके हृदय की नाडो 
में सुंदरता पिरो देता है। वह व्याख्यान हो क्या, जिसने 
हृदय की धुन की-- मन के क्क््य का--ही न बदल दिया। 
चंद्रमा की मंद संद हँसी का--तारागण के कटाक्ष-पूर प्राकृ- 
तिक सौन व्याख्यान का--प्रभाव किसी कवि के दिल सें घुस- 
फर देखे। सूर्थ्यास्त हैने के पश्चात्‌, श्रीकेशवर्चद्र सेन और 
महर्षि देवेंद्रनाथ ठाकुर ने सारी रात, एक क्षण की तरह, 
गुजार दी; यह ते कल की बात दै । फमल और नरगिस में 
नयन देखनेवाले नेत्रों से पूछे कि मौन व्यास्यान की पझुता 
कितनी दिव्य है । 

प्रेम की भाषा शब्द-रहित है। नेत्री की, कपोलों की, 
मस्तक की भाषा भी शब्द-रहित है । जीवन का तत्त्व भी शब्द 
से परे है। सच्चा आचरण--प्रभाव, शील, अचल-स्थिति- 
संयुक्त आचरण--न वो साहित्य के लंबे व्याख्यानें से गठा 
जा सकता है; न वेद की श्रतियों के मीठे उपदेश से; न ईंजील 
से; न कुरान से; न धर्म्मचर्चा से; व केवल सत्संग से । जीवन 
के अरण्य मे घुसे हुए पुरुष के हृदय पर, प्रकृति और मलुष्य 
के जीवन फे मौन व्याख्यानों के यत्न से, सुनार के छोटे हथीड़े 
की मंद मंद चोटों की तरह, आचरण का रूप प्रत्यक्ष होता है | 
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बफ का दुपट्टा बॉधे हुए हिमालय इस समय ते अति 
सुंदर, अति ऊँचा और गौरवान्वित मालूम होता है, परंतु 
प्रकृति ने अगणित शताब्दियाो के परिश्रम से रेत का एक एक 
परमाणु समुद्र फे जल्न में डुवो हुबोकर ओऔर उनके अपने 
विचित्र हमोड़ों से सुडौल कर करके इस हिमालय के दर्शन 
कराए हैं। आचरण सी हिसालय की तरह एक ऊँचे कल्तश- 
वाला मंदिर है। यह वह आम का पेड़ नहीं जिसकी मदारी 
एक क्षण मे, तुम्हारी आँखें से धूल डालकर, अपनी हथेली पर 
जमा दे। इसके बनने में अनंत काल लगा है। पृथ्वी वन 
गई, सूझ्ये बन गया, तारागण आकाश में दोड़ने लगे; परंनु 
अभी तक श्राचरण के सुंदर रूप के पूर्ण दशेन नहों हुए । 
कहीं कद्दीं उसकी अत्यल्प छटा अवश्य दिखाई देती है। 

पुस्तकों में लिखे हुए नुसखें से ते और भी प्रधिक बद- 
हजमसी हो! जाती है। सारे वेद और शास्त्र भी यदि घेत्ञकर 
पी लिए जायें तो भी आदशे आचरण की प्राप्ति नहीं होती । 
अ्राचरण-प्राप्ति की इच्छा रखनेवाले का तक-वितके से कुछ भी 
सहायता नही मिल्वती । शब्द ओर वाणी ते साधारण जीवन 
के चेचले हैं। ये आचरण की गुप्त गुहा मे नहों प्रवेश कर 
सकते | वहाँ इनका कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ता । वेद इस 
देश में रहनेवालों के विश्वासानुसार ब्रह्म-वाणी हैं, परंतु इतना 
काल व्यतोव हो! जाने पर भी आज तक थे समस्त जगत्‌ की 
सिन्न सिन्न जातिया की संस्कृत भापा न बुला सके--न समझा 
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सके--न सिखा सके । यह बात है। कैसे ? ईश्वर ते सदा 
मैन है। इखश्वरीय मान शब्द श्र भाषा का विषय नहीं | 
वह केवल आचरण के कान में गुरु-मंत्र फूँक सकता है। वह 
केवल ऋषि के प्रत:करण में वेद का ज्ञानादय कर सकता है । 
किसी का आचरण वायु के ऑफेसे हिल जाय ते दिल 
जाय, परंतु साहित्य और शब्द की गोल्ंदाजी और शभ्राँधी से 
उसके सिर के एक बाल तक का बॉका न होना एक साधारण 
बात है। पुष्प की कोमल पँखड़ी के स्पर्श से किसी को रोमांच 
हो जाय; जल की शीतल्नता से क्रोध और विषय-वासना शांत 
हो जाया; बफ के दशन से पविन्नता भरा जाय; सूर्य की ज्योति 
से नेत्र खुल जायँ--परंतु अँगरेजी भाषा का व्याख्यान-- 
चाहे वह फारलायल ही फा लिखा हुआ क्यें न हैा--वनारस 
मे पंडितों के लिये रामशैला ही है। इसी तरह न्याय और 
व्याकरण की बारीकियों के विषय में पंडितों के द्वारा की गई 
चर्चाएं और शाम्राथ संस्कृत-ज्ञान-हीन पुरुषों के लिये स्टीम 
इंजिन के फप फप शब्द से अधिक भ्रथ नहीं रखते। यदि 
आप कहें कि व्याख्यानों द्वारा, उपदेशों द्वारा, धर्म्मचचों द्वारा 
कितने ही पुरुषों शलौर नारियों के हृदय पर जीवन-व्यापी प्रभाव 
पडा है, ते उत्तर यह है कि प्रभाव शब्द का नहों पड़ता-- 
प्रभाव तो सदा सदाचरण का पड़ता है। साधारण उपदेश 
ते हर गिरजे, हर मठ आऔर हर मसजिद में होते हैं, परंतु 
उनका प्रभाव हम पर तभी पड़ता है जब गिरजे का पादड़ी 
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स्वय॑ ईसा होता है--मंदिर का पुजारी स्वयं त्रह्मषि हेता है-- 
मसजिद का मुन्ना स्वयं पैगंबर श्र रसूल होता है । 

यदि एक ब्राह्मण किसी डूबती फनन्‍्या की रक्षा फे लिये--- 
चाहे वह कन्या किसी जाति की है, किसी मनुष्य की हो, 
किसी देश की हो--अपने आपकी गंगा में फेंक दे--चाहे 
फिर उसके प्राण यह काम करने में रहें या जायें ते इस 
काये फे प्रेरक आचरण की सोनमयी भाषा किस देश से, किस- 
जाति मे, और किस काल में, कान नहीं समझ सकता ? प्रेम 
का आचरण, उदारता का आचरण, दया का आचरण--क्या 
पशु और क्या मनुष्य--जगत्‌ भर के सभी चराचर आप ही 
आप समझ लेते हैं। जगत्‌ भर के बच्चों की भाषा इस साध्य- 
हीन भाषा का चिह है। बालकों फे इस शुद्ध सौन का नाद 
अर हास्य भी सब देशों में एक ही सा पाया जाता है | 

एक दफे एक राजा जंगल में शिकार खेलते खेलते रास्ता 
भूल गया । उसके साथी पीछे रह गृूए। घोड़ा उसका मर* 
गया। बंदूक हाथ में रह गई । रात का समय शआ पहुँचा । 
देश वर्फानी, रास्ते पहाड़ी। पानी बरस रहा है। राद 
अंधेरी है। ओले पड़ रहे हैं। ठंडी हवा उसकी हड्डियों 
तक के हिला रही है। प्रकृति ने, इस घड़ी, इस राजा को 
अनाथ बालक से भी अधिक वे-सरो-सासान कर दिया। 
इतने में दूर एक पहाड़ी की चोटी के नीचे दिमटिसाती हुई 
बत्ती फी ला दिखाई दी। कई मील तक पहाड़ के ऊँचे नीचे 
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उत्तार चढ़ाव फीा पार करने से थका हुआ, भूखा और सर्दी से 
ठिठरा हुआ राजा उस बत्ती फे पास पहुँचा। यह एक 
गरीब पहाड़ो किसान की छुटी थी । इसमें किसान, उसकी 
स्री और उनके दे! तीन बच्चे रहते थे। किलतान शिकारी 
राजा की अपनी झोपड़ी में ले गया। श्राग जल्ाई | उसके 
वेद्न सुखाए। दे मोटी मोटी रोटियाँ श्रेर साग उसके आगे 
रखा । उसने खुद भी खाया ओर शिक्वारी का भी खिल्लाया । 
ऊन धर रीछ के चमड़े के नरम और गरम विछेने पर उसने 
शिकारी को सुल्ाया । आप वे-बिछाने की भूमि पर से रहा। 
धन्य है तू, है मनुष्य | तू ईश्वर से क्या कस है | तू भी 
ते पवित्र और निप्काम रक्षा का कर्ता है। तू भी आपन्न 
जने का आपत्ति से उद्धार करनेवाला है | 

शिकारी कई रूसें का ज्ञार ही क्‍यों न हो, इस समय 
ते एक रोटी करार गरस विस्तर पर--अ्रत्मि की एक चिनगारी 
और टूटी छत पर--उसकी सारी राजधानियाँ बिक गई। 
अब यदि वह अपना सारा राज्य उस किसान का, उसकी 
अमूल्य रक्ा के मोल मे, देना चाहे ते भी वह तुच्छ है; यदि 
बह अपना दिल दी देना चाहे ते! भी वह तुच्छ है। अब 
उस निर्धन और निरतक्षर पहाड़ी किसान की दया और उदा- 
रता के कर्म फे मौन व्याख्यान की देखे । चाहे शिकारी को 
पता लगे चाहे न लगे, परतु राजा के श्रेवस्‌ के मौन-जीवन में 
उसने ईश्वरीय ओऔदाय्ये की कलम गाड़ दी। शिकार में श्रचा- 
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नक रास्ता भूल जाने के कारण जब इस राजा को ज्ञान का एक 
परमाणु मिल गया तब कान कद्द सकता दै कि शिकारी का 
जीवन अच्छा नहीं । क्या जंगल के ऐसे जीवन में, इसी 
प्रकार के व्याख्यानें से, मनुष्य का जीवन, श्े: शने, नया 
रूप धारण नहीं करता ? जिसने शिकारी के जीवन के दु,खों 
को नहीं सहत किया उसको क्या पता कि ऐसे जीवन की तह 
में किस प्रकार के और किस मिठास के आचरण का विकास 
होता है। इसी तरह कया एक मनुष्य के जीवन मे और क्या 
एक जाति के जीवन में---पविन्नता और श्रपविन्रता भी जीवन 
के आचरण की भल्ती भाँति गढ़ती है--मैर उस पर भत्ती 
भाँति कुंदन करती है। जगाई और मधाई यदि पक्के छुटेरे न 
होते ते! मह्ाप्रभु चैतन्य फे श्राचरण-संबंधी मौन व्याख्यान क्षे। 
ऐसी दृढ़ता से केसे महण करते। नजन्न भारी को स्नान करते 
देख सूरदासजी यदि कऋ्ृष्णाप॑ण किए गए अपने हृदय का एक 
बार फिर उस नारी की सुंदरता निरखने में न लगाते और उस 
समय फिर एक बार अ्रपवित्र न होते ते सूरसागर में प्रेम का 
वह मौत व्याख्यान--आचरण का वह उत्तम आदशे--केसे 
दिखाई देता । कान कद्द सकता है कि जीवन की पवित्नता 
ओर अपविद्रता के प्रतिद्वंद्दी भाव से संसार फे आचरणों में 
एक अद्भुत पवित्रता का विकास नहीं होता ! यदि सेरी माड- 
लिन पेश्या न होती ते! कान उसे ईसा फल पास हो जाता और 
ईसा के सौन व्याख्यान के प्रभाव से किस तरह आज़ वह 
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हमारी पूजनीया माता बनती ? कान कह सकता है कि प्रव 
की सातेली माता अपनी कठोरता से ही ध्रव की श्रटल बनाने 
में वैसी ही सहायक नहीं हुईं जेसी कि स्वयं ध्रुव की माता | 
मनुष्य का जीवन इतना विशाल है कि उसके आचरण 
फो रूप देने फे लिये नाना प्रकार के ऊँच नीच प और भल्ते बुरे 
विचार, भ्रमीरी और गरीबी, उन्नति श्र अवनत्ति इत्यादि सहा- 
यता पहुँचाते हैं। पवित्र अपविन्नता उतनी ही बलवतो है, 
जितनी कि पवित्र पविन्नता । जे कुछ जगत्‌ में द्वा रहा है 
वह केवल आचरण फे विकास के शअ्थ हो रहा है। अंत- 
रात्मा वही काम करतो है जो वाह्य पदार्थों के संयोग का 
प्रतिबिव होता है। जिनका हम पवित्रात्मा कहते हैं, क्‍या 
पता है, किन किन कूपे| से निकलकर वे अब उदय को प्राप्त 
हुए हैं? जिनको हस धम्मात्मा कहते हैं, क्‍या पता है, 
किन किन पश्धर्मों को फरके वे घसं-ज्ञान फो पा सके हैं ९ 
जिनके हम सभ्य कहते हैं श्रोर जे! अपने जीवन में पवित्रता 
को ही सब कुछ समभते हैं, क्या पता है, वे कुछ काल पूर्च 
बुरी और अधर्मपूर्ण अपवित्रता में लिप्त रहे हों ९ अपने जन्म- 
जन्मांतरों फे संस्कारों से भरी हुई अंघकार-सय कोठरी से निकल- 
कर ज्योति शोर स्वच्छ वायु से परिपूर्ण खुले हुए देश में जब 
तक अपना आचरण शअ्रपने नेत्र न खेल चुका हो तब तक धर्म 
के गूढ़ तत्त्व केसे समझ में आ सकते हैं। नेन्न-रहित को 
सूय्ये से क्या लाभ ? हृदय-रहित को प्रेम से क्‍या लाभ 
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बहरे फो राग से क्‍या लाभ १ कविता, साहित्य, पीर, पैगंवर, 
शुरू, आचाये, ऋषि आ्रादि के उपदेशों से ल्ञाभ उठाने का 
यदि आत्मा में बल नहीं ते उनसे कया लाभ ? जब तक 
जीवन का बीज पृथ्वी के सल्न मूत्र के ढेर में पड़ा है, अथवा 
जब तक वह खाद की गरसी से अंकुरित नहीं हुआ आर प्रस्फु- 
ठित द्वाकर उससे दे नए पत्ते ऊपर नहों निकल आए, तब 
त्तक ज्योति और वायु उसके किस काम के ९ 

जगत्‌ फे अनेक संप्रदाय प्रनदेखी ओर अनजानी वस्तुओं 
का वर्णन करते हैं; पर अपने नेत्र तो अभी माया-पठल्ल से बंद 
हैं-ओऔर धर्मानुभव के लिये समायाजातल में उनका बंद होना 
आवश्यक भी है। इस कारण मैं उनके अथे कैसे जान 
सकता हूँ ? वे भाव--वे आचरण - जे उन अआचायों के हृदय 
में थे और जे! उनके शब्दों फे अंतर्गत मेनावस्था में पड़े हुए 
हैं, उनके साथ मेरा संबंध, जब तक मेरा भी आचरण उसी 
प्रकार का न हा जाय तब तक, हो ही केसे सकता है ? ऋषि 
को ते। मैन पदाथे भी उपदेश दे सकते हैं; टूटे फ़ूटे शब्द भी 
अपना अथ भासित कर सकते हैं, तुच्छ से भी तुच्छ घस्तु 
उसकी आँखें में उसी महात्मा का चिहृ है जिसका चिह्न उत्तम 
उत्तम पदार्थ हैं। राजा में फकीर छिपा है श्लौर फश्नीर मे 
राजा। बड़े से बड़े पंडित में मूख छिपा है मार बड़े से बड़े 
मूखे में पंडित । वीर में कायर और कायर में वीर सेता है। 
पापी मे महात्मा और महात्मा में पापी डूबा हुआ है। 


( १ «७२ ) 


वह आच रण, जो धर्म-सं्रदायों के अनुच्चारित शब्दों के! 
सुनता है, हममे कहाँ ? जब वही नहीं तब फिर क्‍यों न ये 
संप्रदाय हमारे सानसिक महाभारतों के कुरुक्षेत्र बनें ? क्‍यों 
न अप्रेम, अपविन्नवा, हत्या और अत्याचार इन संप्रदायों के 
नाम से हमारा खून करें ? काई भी धममै-संप्रदाय आचरण- 
रदित पुरुषों के लिये कल्याणकारक नहीं हा सकता और 
आचरणवाले पुरुषों फे लिये सभी घधर्म-संप्रदाय कल्याणकारक 
हैं। सच्चा साधु धर्म को गोरब देता है, धरम किसी को गौर- 
वान्वित नहीं करता | 

आचरण का विकास जीवन का परमोद्देश है। आचरण 
फे विकास के लिये नाना प्रकार की सामग्री का--जे संसार- 
संभूत शारीरिक, प्राकृतिक, सानसिक पशौर आध्यात्मिक जीवन 
से वर्तैमान है, उन सबका--क्या एक पुरुष और क्‍या एक 
जाति के आचरण फीे विकास के साधनों के संबंध में विचार 
करना होगा। आचरण के विकास के लिये जितने कसे हैं उन 
सबके आचरण फी संघटित करनेवाले धर्म के अंग मानना 
पड़ेगा। चाहे कोई कितना ही बड़ा महात्मा क्‍यों न हो वह 
निश्चयपूर्वक यह नहों कह सकता कि यों ही करे, श्रौर 
किसी चरह नहीं । झ्राचरण की सभ्यता की प्राप्ति के लिये वह 
सबकी एक पथ नहीं बता सकता। आचरण-शील महात्मा 
स्वयं भी किसी अन्य की बनाई हुई सड़क से नहों आया; 
उसने अपनी सड़क स्वयं ही बनाई थी । इसी से उसके बनाए 


( १<३ ) 


हुए रास्ते पर चलकर हम भी अपने आचरण फो आदरशं के 
ढाँचे मे नहीं ढाल सकते। हमें अपना रास्ता अपने ही 
जीवन की कुदाली की एक एक चोट से रात दिन बनाना 
पड़ेगा और उसी पर चल्नना भी पड़ेगा। हर किसी की 
अपने देश-कालानुसार रामप्राप्ति के लिये अपनी नेया आप 
ही चलानी भरी पड़ेगी । 

यदि मुझे इश्वर का ज्ञान नहों ते ऐसे ज्ञान ही से क्या 
प्रयोजन ९ जब तक में अपना हथेाड़ा ठीक ठीक चलाता हूँ 
और रूपहीन लेहे का तलवार के रूप में गढ़ देता हूँ तब तक 
यदि सुभ्मे इश्वर का ज्ञान नहीं ते न होने दे । उस ज्ञान से 
मुस्ते प्रयाजन ही क्या ? जब तक मैं अपना उद्धार ठीक और 
शुद्ध रीति से किए जाता हूँ तब॒ तक यदि मुझे आध्यात्मिक 
पवित्रता का मान नहीं ते! न होने दे । उससे सिद्धि ही क्‍या 
द्वे सकती है? जब तक किसी जहाज के कप्तान फे हृदय 
में इतनी वीरता भरी हुई है कि वह महाभयानक समय में भी 
अपने जहाज फो नहीं छोड़ता तब तक यदि वह मेरी शऔर तेरी 
दृष्टि में शराबी और स्त्रेण है ते! उसे वैसा होने दो । उसकी 
बुरी बातों से हसें प्रयाजन ही क्या ९ आँधी द्वा--बरफ हो--- 
बिजली की कड़क हो--समुद्र का तूफान हो--वह दएिन रात 
आँख खेले अपने जहाज की रक्ता के लिये जहाज फे पुल पर 
घूमता हुआ अपने धर्म का पालन करता है। वह अपने 
जहाज के साथ समुद्र में हब जाता है, परंतु पश्रपना जीवन 
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( १5४ ) 


बचाने फे लिये कई उपाय नहों करता | क्‍या उसके आच- 
रण का यह्द अंश सेरे-तेरे बिस्तर श्रेर आसन पर बैठे बिठाए 
कहे हुए निरथक शब्दों के भाव से कम महत्त्व का है ९ 

नर्स किसी गिरजे में जाता हूँ थ्लौर न किसी मंदिर में; न 
मैं नमाज पढ़ता हूँ श्रेर न रोजा ही रखता हैँ; च संध्या ही 
करता हैँ भर न कोई देवपूजा द्वी करता हूँ; न किसी आचार्य 
के नाम का मुझे पता है श्लोर न किसी फे आगे मैंने सिर ही 
भुकाया है। इन सबसे प्रयोजन ही क्‍या और हानि भी 
क्या ९ में ते अपनी खेदी करता हूँ; अ्रपने हल शऔर वैज्ों 
की प्रात:काल उठकर प्रणाम करता हूँ; मेरा जीवन जंगत्न के 
पेड़ों घोर पत्तियों की संगति में बीतता है; आकाश फे बादलों 
को देखते देखते मेरा दिव निकल जाता है। में किसी को 
धेाखा नहीं देता; हॉ, यदि, मुझे कोई घेखा दे ते उससे सेरी 
फोई हानि नहीं । मेरे खेत मे अन्न उग रहा है; मेरा घर अन्न 
से भरा है; विस्तर के लिये मुझे एक कमली काफी है, कमर 
दो लिये एक लेगोटी और सिर फे लिये एक टोपी बस है। 
हाथ-पॉँव मेरे बलवान हैं; शरीर मेरा नीरोग है; भूख खूब 
लगती है; बाजरा श्र मकई,छाछ और दही, दूध और मक्खन 
मुझे और मेरे बच्चों के लिये खाने का मिल जावा है। क्या 
इस किसान की सादगी प्लार सचाई में वह सिठास नहों 
जिसकी प्राप्ति फे लिये भिन्न भिन्न धर्म-संप्रदाय लंबी-चौड़ी 
पर चिकनी-चुपड़ी बातें द्वारा दीक्षा दिया करते हैं ९ 


( १७८५९ ) 


जब साहित्य, संगीत और कल्ला की अति ने रोम को घोड़े 
से उतारकर मखमल के गदों पर लिटा दिया--जब आलस्य 
और विषय-विकार की लंपटता ने जंगल और पहाड़ की साफ 
हवा के असभ्य और उद्दंड जीवन से रोमवाल्नों का मुख मोड़ 
दिया तब रोम नरम तकियें झऔौर विस्तरों पर ऐसा सोया कि 
अब तक् न आप जागा और न कोई उसे जगा ही सका 
ऐंग्लो-सेक्सन जाति ने जे। उच्च पद प्राप्त किया वह उसने 
अपने समुद्र, जंगल और पर्वत से संबंध रखनेवाले जीवन से ही 
प्राप्त किया। इस जाति की उन्नति लड़ने मिड़ने, मरने मारने, 
लूटने और लूटे जाने, शिक्षार करने और शिकार हेलेवाले 
जीवन का ही परिणाम है। लोग कहते हैं केबल धर्म ही जाति 
को उन्नत करता है। यह ठोक्न है, परंतु वह धरम्माकुर, जो 
जाति को उन्नत करता है, इस अलभ्य, कप्तीते और पाप-मय 
जीवन की गंदी राख के ढेर के ऊपर नहों उगता है । मंदिरों 
ग्रैर गिरजें की मंद मंद टिमटिसाती हुई सेमबत्तियें। की 
रोशनी से यूरोप इस उच्चावस्था को नहीं पहुँचा । वह कणेर 
जीवन, जिसको देशदेशांतरों फो ढूँढ़ते फिसते रहने के बिना 
शांति नहों मिलती, जिम्तकी अंतर्जवाला दूसरी जातियों को जोतने, 
लूटने, मारने और उत्त पर राज करने बिना मंद नहीं पड़ती-- 
केवल वही विशाल जीवन समुद्र की छाती पर मूँग दल्लऋर 
आर पहाड़ों को फॉदर्र उनको उत्त सहानता की ओर ले गया 
और तले जा रहा है। राबिन हुड की प्रशंसा में इगलैंड के 


( १ <€ई ) 


जे कवि अपनी सारी शक्ति खर्च कर देते हैं उन्हें तत्तदर्शी 
कहना चाहिए; क्योंकि राधित हुड जैसे भौतिक पदार्थों से ही 
नेलसन और वेलिगटन जेसे अँगरेज बीरों की इ्डियाँ पैयार हुई 
थों। लड़ाई के आजकल के सामान--गेले, वारूद, जंगी 
जहाज शआऔर तिजारतो बेढड़ों आदि---का देखकर कहना पड़ता 
दे कि इनसे वर्तमान सभ्यता से भी कही अधिक उच्च 
सभ्यता का जन्म होगा | 

यदि यूराप के समुद्रों में जंगी जहाज सक्खियों की तरह 
न फल जाते ओर यूरोप का घर घर सोने शऔर होरे से न भर 
जाता तो वहाँ पदाघ-विद्या के सच्चे श्राचावे और ऋषि कभी 
ने उत्पन्न होते। पश्चिसीय ज्ञान से मनुष्य मात्र को लाभ हुआ 
है। ज्ञान का वह सेहरा--वाहरी सभ्यता की अक्वैर्तिनी 
आध्यात्मिक सभ्यता का वह झुकुट--जे आज मनुष्य जाति ने 
पहन रखा है यूरोप को कदापि न प्राप्त दाता, यदि घन और देज 
को एकतन्न करने के लिये यूरापनिवासी इतने कमीने व वनते। यदि 
सारे पूर्वी जगत्‌ ने इस सहत्ता के लिये अपनी शक्ति से अधिक 
भी चंदा देकर सहायता की ते बिगड़ क्‍या गया ? एक तरफ 
जहाँ यूरोप के जीवन का एक अंश असभ्य प्रतीत होता है-- 
कमीना और कायरता से भरा हुआ सालूम दोता है--वहां 
दूसरी ओर यूरोप के जीवन का वह भाग, जिसमें विद्या और 
ज्ञान फे ऋषियों का सूस्य चमक रहा है, इतना महान है कि 
थोड़े द्वी समय में पहले अओेश का महुष्य अवश्य ही भूल जायेंगे। 


( १<७ ) 


धर्म और आध्यात्मिक विद्या के पौधे को ऐसी आरोग्य- 
चर्धक भूमि देने के लिये, जिससे वह प्रक्काश वायु में और 
खिलता रहे, सदा फूलवा रहे, सदा फलता रहे, यह श्रावश्यक 
है कि बहुत से हाथ एक अनंत प्रकृति के ढेर को एकत्र करते 
रहें। धर्म की रक्ता के लिये क्षत्रियों को सदा ही कमर बॉधघे 
हुए सिपाही बने रहने का भी ते यही अथे है। यदि कुल 
समुद्र का जल उड़ा दो ते रेडियस धातु का एक कण कहाँ 
हाथ लगेगा। आचरण का रेडियम--क्ष्या एक पुरुष फा, 
और क्या जाति का, और क्या एक जगत्‌ का--सारी प्रकृति 
को खाद बनाए बिना---सारी प्रकृति को हवा में उड़ाएं बिना 
भत्ता कब मिलने का है १ प्रकृति का मिथ्या करके नहों 
लड़ाना; उसे उड़ाकर मिथ्या करना है | समुद्रों में डोरा डाल- 
कर अमृत निकाला है। से! भी कितना ? जरा स्रा | संसार 
की खाक छानकर आचरण का स्वणे हाथ आता है। क्‍या 
बैठे बिठाए भी वह मित्त सकता है ९ 

हिंदुओं का संबंध यदि किसी प्राचीन असभ्य जाति के 
साथ रहा होता ते उनके वत्तमान वंश में अधिक बलवान 
श्रेणी के मनुष्य होते--वे! उनके भी ऋषि, पराक्रमी, जनरल 
और धीर वीर पुरुष उत्पन्न होते। आजकल ते वे उपनिषदों 
के ऋषियों के पविन्नता-मय प्रेम के जीवन को देख देखकर 
अहंकार में सम्न हो रहे हैं प्रैर दिन पर दिन अधेगति की 
ओर जा रहे हैं। यदि वे किसी जंगली जाति की संतान होते 


( और ८ ) 


ते! उनसे भी ऋषि और बलवान योद्धा होते। ऋषियों फो 
पैदा करने के योग्य असभ्य पृथ्वी का बन जाना ते आ्रासान है; 
परंतु ऋषियों का अपन्नी उन्नति के लिये राख और प्रृश्वी 
बनाना कटिन है; वये|कि ऋषि तो फेवल प्रनंत॑ प्रकृति पर 
सजते हैं; हमारी जेसी पुष्प-शय्या पर मुरभा जाते हैं। माना 
कि प्राचीन काल से, यूराप मे, सभी असभ्य थे; परंतु श्राज- 
कल ते हम असभ्य हैं। उनकी अ्रसभ्यता के ऊपर ऋषि- 
जीवन की उच्च सभ्यता फूल रही है श्रार हमारे ऋषियों फे 
जीवन के फूल फी शय्या पर आजकल प्रसभ्यता का रंग चढ़ा 
हुआ है। सदा ऋषि पेंदा करते रहना, भर्थात्‌ अपनी ऊँची 
चे।टी के ऊपर इन फूल की सदा घारण करते रहना ही जीवन 
के नियसें का पालन करना है । 

तारायणों फो देखते देखते भारतवर्ष अब समुद्र मे गिरा 
कि गिरा । एक कदम और, और घड़ास से नीचे ! कारण 
इसका केवल यही है कि यह अपने अटूट खप्न मे देखता रहा 
है कौर निश्चय फरता रहा है कि में रोटी फे बिना जी सकता 
हूँ; हवा में पद्मासन जमा सकता हूँ; प्रश्वी से अपना आसन 
उठा सकता हूँ; यागसिद्धि द्वारा सूच्य शार वाराश्रों के गूढ़ 
भेदें। का जान सकता हूँ; समुद्र की लहरों पर बेखढके सो 
सकता &ूँ। यह इसी प्रकार फे स्वप्न देखता रहा; परंतु अब 
त्क न संसार ही की ओर न राम ही की दृष्टि में ऐसी एक 
भी बात सत्य सिद्ध हुई। यदि अब भी इसकी निद्रा न खुल्ली 
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ते बेघड़क शंख फूँक दे | कूच का घड़ियाल बजा दे! ! कह 
दा भारतवासियों का इस असार संसार से कूच हुआ | 

लेखक का तात्पये केवल यह है कि आचरण केवल मन 
फे खप्नों से कभी नहीं बना करता | उसका सिर ते शि्षाओं 
फे ऊपर घिस घिसकर बनता है; उसके फूल ते सूख्ये की 
गरमी और समुद्र के नमकीन पानी से बारंबार भींगकर और 
सूखकर अपनी लाली पकड़ते हैं। 

हजारों साज्ष से धर्म-पुस्तकें खुली हुई हैं। अभी तक 
उनसे तुम्हें कुछ विशेष लाभ नहीं हुआ । ते! फिर अपने हठ 
में क्यों मर रहे हो ? अपनी शअ्रपनी स्थिति छलो क्‍यों नहीं 
देखते ? अपनी अपनी कुदाली हाथ में लेकर क्‍यों आगे नहों 
बढ़ते ? पीछे सुड़ सुड़कर देखने से क्या ल्ञास ९ श्रब ते खुले 
जगत्‌ में अपने पअग्वमेध यज्ञ का घोड़ा छोड़ दे। | तुममें से दर 
एक को अपना अखमसेघ करना है। चले तो सही। अपने 
अपकी परीक्षा करो | 

धरम फे आचरण की प्राप्ति यदि ऊपरी आडंबरों से होती 
ते आजकल भारत-निवासी सूय्ये के समान शुद्ध आच रणवात्ते 
है| जाते | भाई ! माता से तो जप नहीं होता। गंगा नहाने 
से ते तप नहीं होेवा। पहाड़ों पर चढ़ने से प्राणायाम हुआ 
करता है, समुद्र में तैरने से नेती घुलती है; आँधी, पानी और 
साधारण जीवन के ऊँच-नीच, गरमी-सरदी, गरीबी-अमीरी 
फा सोेलने से तप हुआ करता है। आध्यात्मिक धर्म के खप्तें 
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की शोभा तभी भल्ती लगती है जब आदमी अपने जीवन का 
धर्म पालन करे। खुले समुद्र में अपने जहाज पर बैठकर हो 
समुद्र फी आध्यात्मिक शोभा का विचार द्वोता है। भूखे को 
ते चंद्र पर ,सू्े भी केवल आदे की बड़ी बड़ी दे रोटियों 
प्रतीत द्ोते हैं। कुटिया में बैठकर हो धूप, आधी शऔर बफ 
की दिव्य शोभा का आनंद आरा सकता है। प्राकृतिक सभ्यता 
के आने ही पर मानसिक सभ्यता आती है शलौर तभी स्थिर 
भी रह सकती है। सानसिक सभ्यता के होने पर द्वी आच- 
रण-सम्यता की प्राप्ति संभव है, और तभी वह स्थिर भी हो। 
सकती दै। जब तक निधन पुरुष पाप से अपना पेट भरता 
है तब तक धनवान्‌ पुरुष के शुद्धाचरण की पूरी परीक्षा नहीं | 
इसी प्रकार जब तक अन्नानी का आचरण अशुद्ध है, तव तक 
ज्ञानवान्‌ के आचरण की पूरी परीक्षा नहों--तव तक जगत में, 
आचरण की सभ्यता का राज्य नहों। 

आचरण की सम्यता का देश ही निराला है। उसमें न 
शारीरिक झगड़े हैं, न मानसिक, ते आध्यात्मिक | न उसमे 
विद्रोह है; न जंग ही का नामोनिशान है और न वहाँ कोई 
ऊँचा है, न नीचा | न कोई वहाँ धनवान है प्रौर न कोई वहाँ 
निर्धन । वहाँ ते प्रेम श्लौर एकता का अखंड राज्य रहता है। 

जिस ससय बुद्धदेव ने स्वयं अपने हाथें से हाफिज 
शोराजी का सीना उल्लटक्षर उसे मौन-आ्रचरण का दशेन 
कराया उस समय फारस में सारे बाद्धों को निर्वाण के दशेन 


( २०१ ) 


हुए और सब के सब आचरण की सभ्यता के देश को 
प्राप्त हो गए। म 
जब पैगंबर मुहस्मद ने ब्राह्म/ को चीरा और उनके मैन 
आचरण को नंगा किया तब सारे मुसलमानों को आश्चये हुआ 
कि काफिर सें सोमिन किस प्रकार श॒ुप्तथा ? जब शिव ने 
अपने हांथ से इसा के शब्दों को परे फेंककर उसकी आत्मा 
के नंगे दशेन कराए तब हिंदू चकित द्वोा गए कि वह नम्न करने 
अथवा नप्न होनेत्राला उनका कान सा शिव था ९ हम ते। एक 
दूसरे में छिपे हुए हैं । हर एक पदाथे फो परमाणुश्रों मे परि- 
णत करके उसके प्रत्येक परमाणु में अपने आपको दूँढ़ना--- 
अपने आपको एकत्र करना--अपने आचरण को प्राप्त करना - 
है। आचरण की प्राप्ति एकता की दशा की प्राप्ति है। चाहे 
फूलों की शय्या हा चाहे काँटों की; चाहे निर्धन हो चाहे 
धनवान; चादे राजा द्वो चाहे किसान; चाहे रोगी हो चाहे 
नीरोग--हृदय इतना विशाक्ष हे जाता है कि उसमें सारा 
संसार बिस्तर लगाकर आनंद से आरास कर सकता है; जीवन 
आकाशवंत्‌ हो जाता है और नाना रूप और रंग अपनी अपनी 
शोभा में बेखटके निर्भय देकर स्थित रह सकते हैं। आच- 
रणवाले नयनें का सैन व्याख्यान केवल यह है---“सब कुछ 
अच्छा है, सब कुछ भला है? । जिस समय शआचरण की 
सभ्यता संसार में आती है उस समय नीले आकाश से मनुष्य 
को वेद-ध्वनि सुनाई देती है, नर-नारी पुष्पवत खिलते जाते हैं, 
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प्रभात हो जाता है, प्रभात का गजर बज जाता है, नारद की 
वीणा अलापने लगती है, ध्रुव का शंख गूंज उठता है, प्रह्मद 
का नृत्य होता है, शिव का डमरू बजता है, कृष्ण की बाँसुरी 
की धुम प्रारंभ दे जाती है। जहाँ ऐसे शब्द होते हैं, जहाँ ऐसे 
पुरुष रहते हैं, जहाँ ऐसी ज्योति होती है, वहों आचरण की 
सभ्यता का सुनहरा देश है। “वही देश सनुष्य का खद्देश है । 
जब तक घर म पहुँच जाय, सोना अच्छा नहीं, चाहे वेदें में, 
चाहे इंजील में, चाहे कुरान में, चाहे ज्रिपिटक में, चाहे इस' 
स्थान मे, चाहे उस स्थान में, कहीं भी सोना अच्छा नहीं। 
आत्म्य मृत्यु है। लेख ते पेड़ों के चित्र सहश होते हैं, पेड़ 
ते होते ही महों जे फल लावे। लेखक ने यह चित्र इसलिये 
प्रेकित किया है कि इस चित्र फो देखकर शायद कोई असली 


पेड़ का जाकर देखने का यत्र करे | 
--पू्ण सिह 


( १२ ) मजदूरी ओर प्रेस 
हल चलानेवाले का जीवन 


हल चलाने श्रार भेड़ चरानेवात्ले प्राय: स्वभाव से ही साधु 
होते हैं। हल चल्लानेवाले अपने शरीर का हवन किया करते 
हैं। खेत उनकी हवनशाला है। उनके इृवनकुंड की ज्वाजा की 
किरणें चावल के लंबे श्र सुफेद दार्नो के रूप में निकलती 
हैं। गेहूँ के लाल लाल दाने इस अश्नि की चिनगारियों की 
डालियोँ सी हैं। में जब कभी अनार के फूल पर फल देखता 
हूँ तब मुझे बाग के माली का रुधिर याद श्रा जाता है। 
उसकी मेहनत के कण -जमीन मे गिरकर एगे हैं, और हवा तथा 
प्रकाश की सहायता से बे मीठे फत्नों के रूप मे नजर आ रहे हैं। 
किसान मुझे अन्न में, फूल मे, फल में अाहुति हुआ सा दिखाई 
देता है। कहते हैं, ऋ्ह्माहुति से जगत्‌ पेदा हुआ है। प्रन्न 
पैदा करने में किसान भी ब्रह्मा फे समान हैं। खेती उसके 
इंश्वरी प्रेम का केंद्र है। उसका सारा जीवन पत्ते पत्ते में, 
फूल फूल में, फल फल मे बिखर रहा है। बच्चों की तरह उसका 
भी जीवन एक तरह का मैन जीवन है। वायु, जल, पृथ्वी, 
तेज और आकाश की नीरोगता इसी के हिस्से मे है। विद्या. 
यह नहीं पढ़ा; जप और तप यह नहीं करता; संध्या-बंदनादि 
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इसे नहीं आते; ज्ञान, ध्यान का इसे पता नहीं; मसजिद, 
गिरजे, मंदिर से इसे सरोकार नहों;, केवल साग-पात खाकर 
हो यह अपनी भूख निवारण कर लेता है। उंढे चश्मे 
झौर बहती हुई नदियों के शीतल जल से यह प्पनी प्यास 
बुका लेता है। प्रात:काल उठकर यह अपने हल बैलों को 
नमस्कार करता है और हल जेतने चल देता है । देपहर की 
प इसे भाती है। इसके बच्चे मिट्टी हो में खेल खेल्नकर बड़े 
हे। जाते हैं। इसको घोर इसके परिवार को वैल और यादों 
से प्रेम है। उनकी यह सेवा करता है। पानी बरसानेवाले 
के दशेनाथे इसकी आँखें नीजे श्राकाश की ओर उठती हैं | 
नयनों की भाषा सें यह प्राथेना करता है। साय॑ आऔर प्रातः, 
दिन और रात, विधाता इसके हृदय में श्रचितनीय और अखभुध 
आध्यात्मिक भावों की वृष्टि करता है। यदि कोई इसके घर 
आ जाता दै ते। यह उसको मदु वचन, मीठे जल ओऔर अन्न 
से तृप्त करता है। घेशखा यह किसी को! नहीं देता। यदि 
इसकी कोई घेखा दे भी दे, ते उसका इसे ज्ञान नहीं होता; 
क्योंकि इसकी खेती हरी भरी है; गाय इसकी दूध देती है; स्री 
इसकी आज्ञाकारिणी है; मकान इसका पुण्य और आनंद का 
स्थान है। पशुओं को चराना, नहत्ताना, खिलाना, पिलाना, 
उनके बच्चों फी अपने बच्चों की तरह सेवा करना, खुले 
आकाश फे नीचे उन्तके साथ राते' गशुज्ञार देना क्‍या स्वाध्याय 
से कम हैं ? दया, वीरता पर प्रेम जेसा इन किसानों में देखा 
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जाता है, अन्यत्र मिलने का नहों । शुरु नानक ने ठीक कहा 

है---“भोले भाव मिलें रघुराई |” मोले-भाले किसानों को' 
. ईश्वर अपने खुले दीदार का दशेन देता है। उनकी फूस की 

छातें में से सूझ्ये और चंद्रमा छन छवकर उनके बिख्तरों पर 

पड़ते हैं। थे प्रकृति के जवान साधु हैं। जब कभी मैं इन 

बे मुकुट के गापालों का दशेन करता हूँ, मेरा सिर खय॑ ही 

झुक जाता है। जब मुझे किसी फकरीर के दशेन होते हैं तब 

मुझे मालूम होता है कि नंगे सिर, नगे पाँव, एक ठोपी सिर 

पर, एक-लैंगेटी कमर मे, एक काली कमली कंधे पर, एक 

लबी लाठी हाथ में लिए हुए गैवों का मित्र, बैलों का हम- 

जाली, पत्तियों का हमराज, महाराजाओं का अन्नदाता, बाद- 

शाहयों का ताज पहनाने और सिहासन पर बिठानेवाला, भूखे 

और नंगे का पाल्तनेवाला, समाज के पुष्पायान का.्पत्वी और" 
खेतों का वाली जा रहा है। मा 32. 7, 


गड़रिए का शर की जा स 


| 


एक बार मैंने एक बुड़ढे गड़रिए कोर देखाँ [>चर्ना 
है। हरे हरे वृक्षों के नीचे उसकी सुफेद ऊनवाली मंडे कपनी 
मुँह नीचा किए हुए फासल कोमल पत्तियाँ खा रही हैं। 
गड़रिया बैठा आकाश की ओर देख रहा है। ऊन कातता 
जाता है। उसकी आँखों मे प्रेम-लाली छाई हुई है। वह 
नीरोगता की पवित्र मदिरा से मस्त हो रद्दा है। बाल उसके 
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सारे सुफेद हैं। और, क्‍यें न सुफेद हों ? सुफीद मेड़ों का 
मालिक जे। ठहरा । परंतु उसके कपोले से लाली फ़ूट रही 
है। बरफानी देशों में वह मानों विष्णु के समान क्षी ससागर 
में लेटा है। उसकी प्यारी स्ली उसके पास रोटी पका रही है। 
उसकी दे! जवान कन्याएँ उसके साथ जंगल जंगल भेड़ चराती 
घूमती हैं । श्रपने माता-पिता और भेड़ों को छोड़कर उन्हेंने 
किसी प॥्लार को नहों देखा। मकान इनका वेसकान है; घर 
इनका बेघर है; ये लोग वेनाम और बेपता है। 

किसी घर में न घर कर बेठना इस दरे फानी में। 

ठिकाना वैठिकाना कर मां बर ला-मर्कों रखना ॥ 

इस दिव्य परिवार का कुटी की जरूरत नहों । जहाँ 
जाते हैं, एक घास की मोपड़ी बना लेते हैं। दिन को सूर्य 
मर रात को वारागण इसके सखा हें | 

गड़रिए की कन्या पर्वव के शिखर के ऊपर खड़ी सूझ्ये 
का अस्त होना देख रही है। उसकी सुनइली किरण इसके 
लावण्यमय मुख पर पड़ रही हैं । यह सूर्य के देख रही ह्द 
और वह इसको देख रहा है । 

हुए थे आँखे के कल इशारे इधर हमारे उधर तुम्हारे । 

चले थे अ्रश्कों के क्या फवारे इधर हमारे उधर तुम्हारे ॥ 

वे'लता कोई भी नही। सूख्ये उसको युवावस्था की पवि- 
न्नवा पर मुग्ध है शलर वह आश्चये के अवतार सूथ्ये को महिमा 
के तूफान में पड़ी नाच रही है । 
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इनका जीवन बफ की पवित्रता से पूर्ण और वन की सुगंधि 
से सुगंधित है। इनके सुख, शरीर और अंतःकरण सुफेद, 
'इसकी बफ, पर्वत और सेड़े' सुफेद। अपनी सुफेद सेड़ों में 
यह परिवार शुद्ध सुफेद ईश्वर फे दशेन करता है। 
जे खुदा को देखना दो ते में देखता हूँ तुमको । 
मैं देखता हूँ तुमको जे खुदा फा देखना हो ॥ 
सेड़ों की सेवा ही इनकी पूजा है। जरा एक भेड़ बीमार 
हुई, सब परिवार पर विपत्ति आई । दिन रात उसके पास 
'बैठे काठ देते हैं । उसे अधिक पोड़ा हुई ते। इन सब की आँखें 
शून्य आकाश में किसी को देखते देखते गल्ल गई। पता" 
नहों ये किसे बुलाती हैं। हाथ जेड़ने तक की इन्हें फुरसत्त 
नहीं। पर, हाँ, इन सबकी आँखे किसी के आगे शब्द-रहित, 
संकरप-रहित मौन प्राथेना में खुली हैं। दे रातें इसी तरह 
गुजर गई । इनकी भेड़ अब अच्छी है। इनके घर मगल 
हो रहा है।. सारा परिवार मिल्चकर गा रहा है। इतने सें 
' नीजते आकाश पर बादल घिर आए श्ौर रूम भूम बरसने 
लगे। मानों प्रकृति के देवता भी इसके आनंद से आजनंदित 
हुए। बूढ़ा गड़रिया आनंद-मत्त होकर नाचने लगा । वह्द 
कहता कुछ नहीं; पर किसी देवी दृश्य को उसने अवश्य देखा 
है। वह फूत्ते अंग नहीं समाता, रण रण उसकी नाच रही 
है। पिता को ऐसा सुखी देख देनें फन्‍्याओं ने एक दूसरे 
फा द्वाथ पकड़कर पहाड़ी राग श्रत्मापना आरंभ कर दिया। 
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साथ हो धम धम थम थम भाच कौ उन्हेंने धूम मचा दी। 
मेरी आँखें के सामने ब्रह्मनंद का समा बाँध दिया। मेरे 
पास सेरा भाई खड़ा था। मैंने उससे कहा--“भाई, श्रव 
मुझे भी सेड़े ले दे।।” ऐसे ही मूक जीवन से मेरा भी 
कल्याण द्वागा । विद्या को भूल जाऊँ ते श्रच्छा है। मेरी 
पुस्तकें खे जावे ते उप्तम है। ऐसा होने से कदाचित्‌ इस 
वनवासी परिवार की तरह मेरे दिल के नेत्र खुल जायेँ और में 
इंश्वरीय ऋलक देख सकू । चंद्र श्र सूथ्य की विस्तृत ज्योति 
में जे! वेदगान हो रहा है उसे इस गड़रिए की कन्याश्रों की 
तरह में सुन ते व सकूँ, परंतु कदाचित्‌ प्रत्यक्त देख सकूँ। 
कहते हैं, ऋषियों ने भी, इनको देखा ही था, सुना न था | 
पंडितें की ऊटपटॉग बातों से मेरा जी उकता गया है। प्रक्ृति 
की मंद मंद हँसी में ये अनपढ़ लोग इंश्वर के हँसते हुए ओठ 
देख रहे हैं। पशुओं के अज्ञान में गंभीर ज्ञान छिपा हुश्ना है। 
इन लोगें के जीवन में अद्भुत आत्मानुभव भरा हुआ है। गड़- 
रिए के परिवार की प्रेम-मजदूरी का मूल्य कौन दे सकता है ९ 
मजदूर की मजदूरी 

ग्रापने चार आने पैसे मजदूर के हाथ में रखकर कहा-- 
“यह ले। दिन भर की अपनी सजदूरी” । वाह क्या दिल्लगी है! 
हाथ, पाँव, सिर, आँखें इत्यादि सब के सब भ्रवयव उसने 
आपके अपण करदिए | ये सब चीजें उसकी ते थीं ही नहीं, 
ये ते ईश्वरीय पदाथ थे। जो पैसे आपने उसको दिए वे भी 
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आपके न थे। वे ते प्थिवी से निकली हुईं धातु के ढुकड़े थे; 
अ्रतएव ईश्वर के निम्मित थे। मजदूरी का ऋण ते परस्पर की 
प्रेम-सेवा से चुकता होता है, अ्र्न-धन देने से नहीं । वे ते दोनों 
ही ईश्वर के हैं। प्रन्न-धन वही बनाता है प्लौर जल भी वहो देता 
है | एक जिल्दसाज ने मेरी एक पुस्तक की जिलल्‍्द बाँध दी । में 
ते इस मजदूर को कुछ भी न दे सका । परंतु उसने मेरी उम्र 
भर के लिये एक विचित्र वस्तु मुझे दे डाली । जब कभी मैंने 
उस पुस्तक का उठाया, मेरे हाथ जिल्दसाज के हाथ पर जा 
पड़े। पुस्तक देखते ही मुझे जिर्दसाज याद आ जाता है | वह 
मेरा आमरण मित्र हे गया है, पुस्तक हाथ में आते ही मेरे 
अ्तःकरण मे रोज भरतमिलाप का सा समाँ बँध जावा है । 
गाढ़े की एक कमीज का एक अ्रनाथ विधवा सारी रात- 
बैठकर सीतो है; साथ ही साथ वह अपने दुःख पर रोती भी 
है-दिन के खाना न मिल्रा । रात का भी कुछ मयस्सर न 
हुआ । अब वह एक एक टॉके पर आशा करती है कि कमीज 
कल्ल तैयार हो! जायगी; तब कुछ ते खाने का मिल्तेया । जब 
वह थक जादी है तब ठहर जाती है । सुई हाथ में लिए हुए है, 
कमीज घुटने पर बिछी हुई है, उसकी आँखों की दशा उस 
आकाश की जैसी है जिसमें बादल बरसकर अभी अभी बिखर 
गए हे | खुली आँखें इंश्वर के ध्यान मे ल्लीन हो रही है । 
कुछ काल के उपरांत “हे रास” कहकर उसने फिर सीना 
शुरू कर दिया। इस माता और इस बहन की सिलो हुई 
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कमीज मेरे लिये मेरे शरीर का नहीं--मेरी आत्मा का वस्र है | 
इसका पहनना मेरी तीथै-यात्रा है। इस कमीज में उत्त विधत्रा 
फे सुख-ढुःख, प्रेम और पवित्रता के मिश्रण से मिल्ली हुई जीवन 
रूपियी गंगा की वाढ़ चल्ली जा रही है। ऐसी मजदरी और 
ऐसा कास--प्राथना, संध्या प्लौर नमाज से क्‍या कम है ? 
शब्दों से ते प्राथना हुआ नहों करती। ईश्वर ते कुछ ऐसी 
ही मूक प्राथनाएँ सुनता है और तत्काल सुनता है 
प्रप-पनद्री 

मुझे तो मनुष्य के दाथ से बने हुए कार्मो में उनकी प्रेप- 
सय पवित्र आत्मा की सुगंध आती है। राफल शआरादि के चित्रित 
चित्रों में उनकी कल्ता-कुशलवा को देख, इतनी सदियों फे बाद भरी, 
वसके अंतःकरण के सारे सावें का अनुभव होने सगवा है । केवल 
चित्र का ही दशेन नहों, कितु, साथ हो, उसमें छिपा हुईं चित्रकार 
की झात्मा तक के दशेन हो जाते हैं। परंतु यंत्रों की सहायता 
से बने हुए फोटे। निर्जीव से प्रतीव होते हैं | उनमें और हाथ के 
चित्रों में उतना ही भेद है जितना कि बस्तो और श्मशान में । 

हाथ की मेहनत से चीज में जे रस भर जाता हे वह्द 
भत्ता लोहे के द्वारा बनाई हुईं चीज मे कहाँ ! जिस आलू को 
मैं स्वयं बोता हूँ, में स्वय' पानी देता हूँ, जिसके इदे गिदे की 
घास-पात खोदकर में साफ करता हूँ उस भ्रालू में जो रस 
मुझे आता है वह दीन में बंद किए हुए अचार मुरू्चरे सें चहों 
आता। मेरा विश्वास है कि जिस चीज में मनुष्य के प्यारे 


( २११ ) 


हाथ लगते हैं, उसमें उसके हृदय का प्रेम और मन की पवि- 
त्रता सूक्तम रूप से मित्र जाती है और उसमें मुर्दे को जिंदा 
करने की शक्ति आ जाती है। होटल में बने हुए भोजन यहाँ 
नीरस होते हैं, क्योंकि वहाँ मनुष्य सशीन बना दिया जाता है। 
परंतु अपनी प्रियत्तमा फे हाथ से ब॑ने हुए रूखे सूखे भेजन में 
कितना रस होता है। जिस मिट्टो के घड़े को कंधें पर उठाकर, 
मीलें दूर से उसमे मेरी प्रेममग्न प्रियतमा ठंडा जल्ल भर ज्लाती है, 
उस लाल घड़े का जलन जब मैं पीता हूँ तब जल क्या पीता हूँ, 
अपनी प्रेयसी के प्रेमामत को पान करता हूँ। जो ऐसा प्रेम- 
ध्याज्ञा पीता हो उसके लिये शराब क्या वस्तु है ९ प्रेम से जीवन 
सदा गद्गद रहता है। में अपनी प्रेयसी की ऐसी प्रेम-भरी, 
रस-भरी, दिल्-भरी सेवा का बदला क्या कभी दे सकता हूँ ९ 

उधर प्रभाव ने अपनी सुफेद किरणों से अघेरी रात पर 
सुफेदी सी छिटकाई इधर मेरी प्रेयली, मेना अथवा कोयल्ल की 
तरह, अपने बिस्तर से उठी। उसने गाय का बल़ड़ा खोला; 
दूध की घारों से भ्रपना कटारा भर लिया। गाते गाते श्रन्न 
फो अपने हाथे| से पीसकर सुफेद आाठा बना लिया। इस 
सुफेद आटे से भरी हुई छोटी सी टोकरी सिर पर; एक द्वाथ 
में दूध से भरा हुआ लाल मिट्टी का कदोरा; दूसरे हाथ में 
सकक्‍्खन की हाँछी । जब सेरी प्रिया घर की छत के नीचे इस 
तरह खड़ी होती है तब वह छत की ऊपर की श्वेत प्रभा से भी 
अधिक आजनंददायक, बलदायकू, बुद्धितायक जान पड़दो हे । 


( २१२ ) 


उस समय वह उस प्रभा से भी अ्रधिक रसीली, अधिक रंगीली, 
जीती जागती, चेतन्य श्र आनंदमयी प्रात:कालीन शोभा सी 
लगती है। मेरी प्रिया अपने हाथ से चुनी हुई लकड़ियों को 
अपने दिल से चुराई हुईं एक चिनगारी से लाल अश्नि मे बदल 
देती ऐहै। जब वह भाटे के छलनी से छानती है तब मुम्े 
उसकी छलनी फे चीचे एक अ्रद्भुत ज्योति की ला नजर आती 
है । जब वह उस अप्नि के ऊपर मेरे लिये राटो बनाती है 
तब उसके चूल्हे के भीतर मुझे ते पूचे दिशा की नभेज्ञालिमा 
से भी भ्रधिक आनंददायिती लालिमा देख पड़ती है। यह 
रोटी नहीं, कोई अमूल्य पदार्थ है। मेरे गुरु ने इसी प्रेम से 
संयम करने का नाम योग रखा है। मेरा यही योग है | 
मनदूरी और कला 

झादमियों की तिजारत करना मूखों का काम है। सोने 
मैर लोहे के बदले मनुष्य को बेचना मना है। आजकल 
भाफ की कल्नों का दाम ते हजारों रुपया है, परंतु मलुष्य 
काड़ी के सो सी बिकते हैं। सोने श्र चॉदी की प्राप्ति से 
जीवन का पझानंद नहीं मिल्ष सकता। सच्चा आनंद ते 
मुभ्े मेरे काम से मिलता है । मुझे अपना काम मिल्ल जाय ते 
फिर ख्वर्गप्राप्ति की इच्छा नहों, मनुष्य-पूजा ही सच्ची ईश्वर- 
पूजा दै | मंद्र और गिरजे में क्या रखा है? ई, पत्थर, 
चूना कुछ ही कहा--आज से हम अपने इश्वर की तलाश 
मंदिर, मसजिद, गिरजा और पोधी में न करेंगे। अब ते 
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यही इरादा है कि मनुष्य की अनमोल आत्मा में ईश्वर के 
दशेन करेंगे। यही श्राठ है--यही धर्म है। मनुष्य फे 
“ हाथ ही से ते इश्वर के दर्शन करानेवाले निकलते हैं। मनुष्य 
ग्रैर मनुष्य की मजदूरी का तिरस्कार करना नास्तिकता है। 
बिना काम, बिना सजदूरी, बिना हाथ के कल्ा-केशल के 
विचार और चिंतन किस काम के | सभी देशों फे इतिहासों 
से सिद्ध है कि निकम्मे पादड़ियों, मैत्नवियों, पंडितों श्र 
साधुओं का, दान के अन्न पर पल्ा हुआ इश्वर-चिवन, अत में 
पाप, भ्राक्षस्य श्र अष्टाचार में परिवर्तित हे! जाता है। जिन 
देशों में हाथ और मुँह पर मजदूरी की धूल नहीं पड़ने पाती 
वे धर्म श्रौर कला-औशल में कभी उन्नति नहों कर सकते । 
पद्मासन निकम्से सिद्ध हो चुके हैं। यही आसन इशखर- 
प्राप्ति करा सकते हैं जिनसे, जेतने, बोने, काटने और मजदूरी 
का काम लिया जाता है। लकड़ी, ईट और पत्थर को मूत्ति 
सान्‌ करनेवाले छुहार, बेढ़ई, मेमार तथा किसान आदि वैसे ही 
पुरुष हैं जेसे कि कवि, महात्मा और येगी आदि। उत्तम से 
उत्तम और नीच से नीच काम, सब के सब प्रेम-शरीर के पंग हैं। 
निकम्मे रहकर मनुष्यों की चिंतन-शक्ति थक गई है। 
बिस्तरों और झासनें पर सोते क्र बैठे मन फे घेड़े हार गए 
हैं। सारा जीवन निचुड़ चुका है। स्पप्त पुराते दे चुके हैं। 
झाजकल की कविता में नयापत् नहीं। उसमें पुराने जमाने 
' की कविता की पुनरावृत्ति मात्र है। इत नकल में असल 
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की पविन्नता ओर छुँवारेपन का अ्रभाव है। अरब ते एक नए 
प्रकार का कल्ला-काशल्न-पूर्ण संगीत साहित्य-संसार में प्रचलित 
हेनिवाला है| यदि वह न प्रचलित हुआ ते मशीनों के पहियों 
के नीचे दवफर हमें मरा समम्तिए | यह नया साहित्य मजदूरों 
के हृदय से निकलेगा । उन मजदूरों के कंठ से यह नई कविता 
निकलेगी जे। अपना जीवन आनंद के साथ खेत की भेड़ों का 
के तारों का, जूते के टाँकों का, लकड़ी की रगें का, पत्थर 
की नसें का भेदभाव दूर करेगे। हाथ में कुल्हाड़ी, सिर पर 
टोकरी, नंगे सिर झोर नंगे पाँव, धूल से लिपटे श्र कीचड़ से 
रंगे हुए ये वेजवान कवि जब जंगल में लकड़ी काटेगे तब लकड़ी 
काटने का शब्द इनके अ्रसभ्य खरा से मिश्रित होकर वायु-यान पर 
चढ़ दशों दिशाश्रे| में ऐसा श्रद्धुत गान करेगा कि भविष्यत्‌ के 
कल्ावंतें के लिये वही ध्रपद और मलार का कास देगा। चरखा 
कातनेवाली स्त्रियों के गीत संसार के सभी देशों के कमी गीत 
होंगे । मजदूरों की मजदूरी हो यथाथ पूजा होगी। कलारूपी 
घर्म की तभी वृद्धि होगी। तभी नए कवि पैदा दंगे; तभी नए 
औलियों का उद्धव होगा | परंतु ये सब के सब मजदूरी के दूध 
से पत्ञेंगे। धर्म योग, शुद्धाचरण, सभ्यता और कविता आदि: 
के फूल इन्हीं मजदूर-ऋषियों के उद्यान मे प्रफुल्लित हंगे। 
मजदूरी और फकीरी 
मजदूरी और फकीरी का महत्त्व थाड़ा नहीं। मजदूरी 
झोर फकीरी मनुष्य के विकास के लिये परमावश्यक हैं। बिना 
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मजदूरी किए फकीरी का उच्च भाव शिथिल हो जाता है; फकीरी 
भी झपने आसन से गिर जाती है; बुद्धि बासी पड़ जाती है। 
बासी चीजें अच्छी नहीं होतीं । कितने ही, उम्र भर, बासी बुद्धि 
और बासी फकीरी में मन्त रहते हैं; परंतु इस तरह मश्न होना 
किस काम का ९ हवा चलन रही है; जल बह रहा है; बादल 
बरस रहा है; पत्ती नहा रहे हैं; फ़ूल खिल रहा है; घास नई, पेड़ 
नए, पत्ते नए--मनुष्य की बुद्धि और फक्कीरी ही बासी | ऐसा 
दृश्य तभी तक रहता है जब तक बिस्तर पर पड़े पड़े मनुष्य प्रभात 
का आलस्‍स्य-सुख मनाता है। बिस्तर से उठकर जरा बाग की 
सैर करो, फूलों की सुगंध ले।, ठंडी वायु मे अमण करो, बृत्तों 
के फेामल पल्नवे का नृद्य देखे ते। पता लगे कि प्रंभात-समय 
जागना बुद्धि और अंतःकरण को तरोताजा करना है, और 
बिस्तर पर पड़े रहना उन्हें बासी कर देना है। निकम्से बेठे 
हुए चिंतन करते रहना, अथवा बिना काम किए शुद्ध विचार 
का दावा करना, मानों सोते सोते खररांटे सारना है। जब तक 
जीवन के अरण्य में पादड़ी, मै]ल्वी, पंडित और साधु-संन्यासी 
हल, कुदाल प्रौर खुरपा लेकर मजदूरी म करेंगे तब तक 
उन्तका आल्स्य जाने का नहों, तब तक उनका मन और उनकी 
चुद्धि, अनंत काल बीत जाने तक, मलिव मानसिक जुआ 
खेलती ही रहेगी । उनका चितन बासी, उन्तका ध्यान बासी, 
उनकी पुस्तकें बासी, उनके लेख बासी, उनका विश्वास बासी 
श्रौर उनका खुदा भी बासी हो गया है। इसमें संदेह नहों 
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कि इस साल के गुल्लाब के फूल भी वैसे ही हैं जैसे पिछले 
साल फे थे। परंतु इस सालवाले ताजे हैं। इनकी लाली 
नई है, इनकी सुगंध भी इन्हों की अ्रपनी है। जीवन के नियम 
नहीं पलटते; वे सदा एक हो से रहते हैं| परंतु मजदूरी करने 
से मनुष्य के। एक नया और ताजा खुदा नजर आने लगता है। 
गेरुए बच्चों की पूजा क्‍यों करते हे। ? गिरजे की घंटी क्‍यों 
सुनते दे! ? रविवार क्यों मनाते दे। ? पाँच वक्त की नमाज क्यों 
पढ़ते दो ९ त्रिकाल संध्या क्‍यों करते हो ? मजदूर के ्रमाथ नयन, 
ध्यनाथ आत्मा और अनाशित जीवन की वेल्ली सीखे । फिर 
देखेगे कि तुम्हारा यही साधारण जीवन इश्वरीय भजन हो गया। 
मजदूरी ते मनुष्य के समष्टिरूप का व्यष्टि-रूप परिणाम 

है, ध्रात्मारूपी घातु के गढ़े हुए सिक्‍फे का नकदी बयाना है, 
जो सनुप्यों को श्रात्माओं का खरीदने के वास्ते दिया जाता है | 
सच्ची मित्रता ही तो सेवा है। उससे मनुष्यों के हृदय पर 
सच्चा राज्य हो सकता है। जाति-पाँति, रूप-रंग और नाम- 
धाम तथा बाप-दादे का नाम पूछे बिना ही अपने आपके किसी 
फे हवाले कर देना प्रेमघम का तत्त है । जिस समाज में इस 
तरह फे प्रेम-धर्म का राज्य होता है उसका हर कोई हर किसी 
को बिना उसका नाम-घाम पूछे ही पहचानता है; क्येंकि पूछने- 
वाले का कुज्न श्लौर उसको जात वहाँ वहो होती है जे। उसको, 
जिससे कि वह मित्नता है। वहाँ सब लोग एक ही माता- 
पिता से पैदा हुए भाई-बहन हैं। -अपने हो भाई-बहनें के 
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माता-पिता का नास पूछना क्या पागलपन से कम समझता जा 
सकता है ? यह सारा संसार एक कुद्ुुंबतत्‌ है। छॉँगड़े, 
लूले, अंधे और बहरे उसी मौरूसी घर की छत के नीचे रहते 
हैं जिसकी छत के नीचे बलवान, चीरोग और रूपवान कुटुंबी 
रहते हैं। मूढ़ों और पशुओ का पात्न-पेषण बुद्धिमान, सब 
और नीराोग ही ते करेंगे । आनंद और प्रेम की राजधानी का , 
सिंहासन सदा से प्रेम और सजदूरी के ही कंधे! पर रहता 
ग्राया है। कामना सहित होकर भी मजदूरी निष्काम होती 
है; क्योंकि मजदूरी का बदला ही नहां । निष्काम कर्म करने के 
लिये जे। उपदेश दिए जाते हैं उनमें श्रभावशोल वस्तु सुभावपूरण 
मान ली जातो है। प्रथिवी अपने हो अक्ष पर दिन रात घूमती 
है। यह प्रथिवी का सवा कहा जा सकता है परंतु उसका 
यह धूमना सूर्य के इदे गिदे घूमना ते है और सूये के इद 
गिद घूमना सूर्यमंडल् के साथ आकाश में एक सीधी लकीर 
पर चलना है। पंत मे, इसका गोल चक्कर खाना सदा हो 
सीधा चलना है। इसमें सवा का श्रभाव है। “इसी तरह 
मनुष्य की विविध कामनाएँ उसके जीवन के मानें उस्तके 
स्वाथरूपी घुरे पर चकर देती हैं। परंतु उसका जीवन 
अपना ते है ह्वी नहों; वह ते किस्ती आध्यात्मिक सूर्यमंडल के 
साथ की चाल है और अंततः: यह चाल जीवन का परमा्धे-रूप 
है। साध का यहाँ भी अभाव है। जब स्वाधे कोई वस्तु ही 
सहीं तब निष्काम और कामनापूर्ण कर्म करना देनें ही एक 


( २१८ ) 

बात 'हुंईं/| : इसलिये मजदूरी हर फकीरी का अन्योन्याश्रय 
संबंध है। 

मजदूरी करना जीवनयात्ना का आध्यात्मिक नियम है। 
जान आँवबू आरके ( १00॥ ० 376 ) की फकीरी और भेड़ें 
चरान्ता, टाल्सटाय का त्याग और जूते गॉठना, उमर खैयाम का 
प्रसन्नतापू्वेक तंबू सीते फिरना, खल्लीफा उमर का अपने रंग- 
महले में चटाई झ्ादि बुनना, त्रह्मज्ञानी कबीर और रैदास का 
शूद्र होना, गुरु नानक आर भगवान्‌ श्रीकृष्ण का मूक पशुओं 
का लाठी लेकर दाँकना--सच्ची फकीरी का अनसेल्त भूषण है। 

समाज का पालन करनेवाली दूध को धारा 

एक दिन गुरु नानक यात्रा करते करते भाई लालो नाम 
फे एक बढ़ई के घर ठहरे । उस गाँव का भागों नामक रईस 
बड़ा मालदार था । उस दिन भागो के घर ब्रह्मभाज था। 
दूर दूर से साधु आ्राए हुए थे। गुरु नानक का झ्रागसन सुन्त- 
कर भागो ने उन्हें भी निमंत्रण भेजा । शुरु ने भागो का श्रन्न 
खाने से इनकार कर दिया। इस बात पर भागो को बड़ा 
क्रोध आया । उसने शुरु नानक को बल्लपूर्वक पकड़ मँगाया 
कौर उनसे पूछा--आप मेरे यहाँ का अन्न क्यो नहीं ग्रहण 
करते ? गुरुदेव ने उत्तर दिया--भागोा, अपने घर का हत्वा- 
पूरी ले आओ ते हम इसका कारण बतला दें। वह हलवा- 
पूरी लाया ते गुरु नानक ने ताले के घर से भी उसके मोटे 
अन्न की रेटो मैंगवाई। भागो की हलवा-पूरी उन्होंने एक 
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हाथ में और भाई जाला की मोटो रोटी दूसरे हाथ में लेकर 
दोनों का जे! दबाया ते एक से लोहू टपका श्रार दूसरी से दूध 
की धारा निकली । बाबा नानक का यही उपदेश हुआ | जे 
धारा भाई लाते की मोदी रोटो से निकली थी वही समाज 
का पालन फरनेवाली दूध की धारा है। यही धारा शिवजी की 
जटा से और यही धारा मजदूरों की जँगलियों से निकलती है । 

मजदूरी करने से हृदय पवित्र होता है; संकल्प दिव्य 
ल्ञोकांतर में बिचरते हैं । हाथ की मजदूरी ही से सच्चे ऐश्वय्ये 
की उन्नति होती है। जापान में मैंने कन्याओं और खस्ियों फो 
ऐसी कल्लावती देखा है कि वे रेशम के छोटे छोटे दुकड़ों को 
अपनी दस्तकारी की बदेलत हजारों की कीमत का बना देती 
हें, नाना प्रकार के प्राकृतिक पदार्थों और दृश्यों का श्रपनी 
सुई से कपड़े के ऊपर अंकित कर देती हैं। जापान-निवासी 
कागज, लकड़ी और पत्थर की बड़ी अच्छी मूर्चियाँ बनाते हैं। 
करोड़ों रुपए के हाथ के बने हुए जापानी खिलेने विदेशों मे 
बिकते हैं। हाथ की बनी हुई जापानी चीजें मशीन से बनी हुई 
चीजें को मात करती हैं। संसार फे सब बाजारों में उनको 
बढ़ी माँग रहती है। पश्चिमी देशों फे लोग हाथ की बची हुई 
जापान की भ्रदुभुत वस्तुश्रे। पर जान देते हैं। एक जापानी 
तत्त्वज्ञानी का कथन है कि हमारी दस करोड़ डँगलियाँ सारे 
काम करती हैं। इन उँगलियों ही के बल से, सेभव है हम- 
जगत्‌ का जीत लें। ( “ए़७ ७] ७७४४ 8 फ0व ज्ञा।त 
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लय दट हाथ गरी की उन्नति नहीं होती तब तक भारतवर्ष ही 
की क्‍या, किसी भी देश या जाति को दरिद्गतां दूर नहीं हे। सकती। 
यदि भारत को तीस करोड़ नर-नारियों को डेंगलियाँ मिलकर 
कारीगरी के काम करने लगे' ते उनकी मजदूरी फी बद्गैलत 
कुबेर का महत्न उन्तके चरणों में आप हो आप शा गिरे । 

अन्न पैदा करना, तथा हाथ को कारीगरी और मिहनत से 
जड़ पदार्थों फो चैतन्य-चिद् से सुसज्जित करना, कुद्र पदार्थों 
फी अमूल्य पदार्थों में बदल देना इत्यादि काशल त्रह्मरूप होकर 
धन पर ऐश्वय्ये की सृष्टि करते हैं। कविता, फकीरी और 
साधुता के ये दिव्य कला-क्रेशल जीते जागते और हिलते 
डुलते प्रतिरूप हैं। इनकी कृपा से मनुष्य-जाति का कल्याण 
होता है। ये उप्त देश में कभी निवास नहीं करते जहाँ मज- 
दूर और मजदूर की मजदूरी का सत्कार नहीं होता; जहाँ शूद्र 
की पूजा नहीं होती । हाथ से काम करनेवालों से प्रेम रखने 
प्र उनकी आत्मा का सत्कार करने से साधारण मजदूरी 
सुंदरता का श्रनुभव करानेवाल्ले कन्ता-कौशल, अथांत्‌ कारीगरी, 
का रूप हो जाती है। इस देश में जब मजदूरी का आदर होता था 
तब इसी ञ्ाकाश के नीचे बेंठे हुए मजदूरों के हाथें ने भगवान्‌ 
बुद्ध के निर्वाण-सुख को पत्थर पर इस तरह जड़ा था कि इतना 
काल बीत जाने पर, पत्थर की मूर्ति के ही दशन से ऐसी शांति 
प्राप्त हवाती है जैसी कि स्वयं भगवान बुद्ध फे दशेन से होती है । 


(२२१ ) हे. 
मुँह, हाथ, पॉव इत्यादि का गढ़ देना साधारण भजदूरी है; परंतु 
मन के गुप्त भार्वो और अत:करण की फोमलता तथा जीवन की 
सभ्यता को प्रद्मक्ष प्रकट कर देना प्रेम-सजदूरी है। शिवजी के 
तांडव नृत्य का और पार्वतीजी के मुख की शोभा को पत्थरों की 
सहायता से वरणेन करना जड़ को चेतन्य बना देना है। इस देश 
में कारीगरी का बहुत दिनों से अभाव है। महमूद ने जे। सेम- 
नाथ के संदिर में प्रतिष्ठित मूतियाँ तेड़ी थों उससे उसकी कुछ 
भी वीरता सिद्ध नहीं होती । उन्र मूतियों को ते हर कोई तेड़ 
सकता था। उसको वीरता की प्रशंसा तब हे।वी जब बह यूनान 
की प्रेम-मजदूरी, अर्थात्‌ वहाँवालों के हाथ की अद्विवीय कारी- 
गरी प्रकट करनेवाली मूतियाँ तोड़ने का साहस कर सकता । 
वहाँ की मू्तियाँ ते बेल रही हैं---वे जीतो जागती हैं, सुर्दा नहीं। 
इस समय के देवखानों में स्थापित मू्तियाँ देखकर अपने देश की 
आध्यात्मिक दुदंशा पर लज्जा आती है | उनसे तो यदि अ्रनगढ़ 
पत्थर रख दिए जाते ते ध्रधिक शोभा पाते । जब हमारे यहाँ 
के मजदूर , चित्रकार तथा लकड़ी और पत्थर पर काम करनेवाले 
भूखें मरते हैं तब हसारे मदिरें की मू्तियाँ कैसे सुंदर हे। सकती 
हैं ? ऐसे कारीगर ते! यहाँ शुद्र के नाम से पुकारे जाते हैं । याद 
रखिए,बिना शूद्र-पूजा के मूति-पूजा किंवा कृष्ण और शात्ग्राम की 
पूजा होना असंभव है । सच ते यह है कि हमारे सारे धर्म-कर्म, 
बासी ब्राह्मणत्व के छिछोरेपन से दरिद्गता को प्राप्त हो रहे हैं। 
यहो कारण है जे आज हम जातीय दरिद्रता से पीड़ित हैं । 
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मी सभ्यता का एक नया आदश 

मी सभ्यता मुख मोड़ रही है। वह एक नया आदरश 
देख रही है| भ्रव उसकी चाल बदलने लगी है | वह कल्े की 
पूजा फो। छोड़कर मनुष्यों की पूजा को अपना आदरशे बना रही 
है। इस श्रादशे के दरशानेवाल्ते देवता रस्करिन श्र टाद्सटाय 
आदि हैं। पाश्चात्य देशों में नया प्रभात होनेवाला है। वहाँ 
के गंभीर विचारवाले लेग इस प्रभात का स्वागत करने के लिये 
उठ खड़े हुए हैं। प्रभात होने फे पूवे ही उसका अनु भव कर 
लेनेवाले पत्तियों की तरह इन महात्माओं का इस नए प्रभात 
का पूर्व श्ञाव हुआ है। और, हो क्यों न ९ इंजनें के पहियों 
के नीचे दवकर वहाँवालों के साई बहन--नहीं नहों, उनकी 
सारी जाति पिस गई ; उनके जीवन के धुरे हूट गए; उनका 
समस्त धन घरे से निकक्षकर एक ही दे स्थानों में एकत्र हे! गया। 
साधारण ले! मर रहे हैं; मजदूरों के हाथ-पाव फट रहे हैं; 
लह चल रहा है | सरदी से ठिठ्धर रहे हैं। एक तरफ दरिद्गता 
का पखंह राज्य है; दूसरी तरफ अमीरी का चरम दृश्य | परंतु 
अमीरी भी मानसिक दु:खें से विमद्दित है। मशीनें बनाई ते 
गई थी मनुष्यों का पेट भरने के लिये--मजदूरें को सुख देने 
के लिये--परंतु वे काली काली मशीनें ही काली बनकर उन्हों 
मनुष्यों का भक्तण कर जाने के लिये मुख खेल रहो हैं। 
प्रभात होने पर ये फाली काली बलाएँ दूर द्ोंगी।. मनुष्य 
के साभाग्य का सूर्योदय होगा । 
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शोक का विषय है कि हमारे और अन्य पूर्वी देशों मे ले।गें 
को मजदूरी से ते लेशमात्र भी प्रेम नहीं, पर वे तैयारी कर रहे 
हैं पूर्वोक्त काली मशीनों का आतलिगन करने की । पश्चिमवाल्तों 
'के ते थे गले पड़ी हुई बहती नदी की फाली कमली हो रही 
हैं। वे छोड़ना चाहते हैं, परंतु काली कमती उन्हे नहा 
छोड़ती । देखेंगे, पूवेबाले इस कमली का छाती से लगाकर 
कितना आजंद अनुभव करते हैं। यदि हममें'से हर आदमी 
अपनी दस उँगलियों की सहायता से साहसपूर्वक अच्छी तरह 
काम करे ते हसी, मशीनें की कृपा से बढे हुए ,परिश्रमवाल्लों 
को, वाणिज्य के जातीय संग्राम सें सहज ही पछाड़ सकते हैं । 
सूर्य ते सदा पूब ही से पश्चिम्त की ओर जाता है। पर, आओ 
पश्चिम मे अ्रानेवाली सभ्यता के नए प्रभाव का हम पूर्व से भेजे। 

इंजनें की वह मजदूरी किस काम को जे। बच्चों, खत्रियों 
ओऔर कारीगरें को हो भूखा नंगा रखती है, और केवल सोने, 
चाँदी, लोहे आदि घातुओं का ही पाल॑न करती है। पश्चिम 
को विदित है। चुका है कि इनसे मनुष्य का दुःख दिन पर 
दिन बढ़ता है। भारतवष जैसे दरिद्व देश में सनुष्य के हाथे| को 
सजदूरी फे बदले कलों से काम लेना काल का डंका बताना 
होगा। दरिद्व प्रजा और भी दरिद्र होकर सर जायगी। चेतन 
से चेतन की इद्धि होतो है। मनुष्य फो ते मनुष्य दो सुख दे 
सकता है। परस्पर की निष्कृपट सेवा ही से मनुष्य-जाति का 
कल्याण दे! सकता है। धन एकत्र करना ते मनुष्य-जाति के 
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5-22468 एक साधारण सा और महा तुच्छ उपाय है । 
धन की पूँजा करना नास्तिकता है ; ईश्वर को भूल जाना है; 
अपने भाई-बहनें तथा मानसिक सुख आर कल्याण के देनेवालों 
का मारकर अपने सुख के लिये शारीरिक राज्य की इच्छा 
करना है; जिस डाल पर बैठे हैं उसी डाल को स्वयं ही कुल्हाड़े 
से काटना है। अपने प्रिय जनें से रहित राज्य किस काम का ९ 
प्यारी मनुधष्य-जाति का सुख ही जगत्‌ के मंगल का मूल साधन 
है । बिना उसके सुख के अन्य सारे उपाय निष्फल हैं | घन 
की पूजा से ऐ्रय, तेज, बल और पराक्रम नहीं प्राप्त होने का। 
चैतन्य आत्मा की पूजा से ही ये पदार्थ प्राप्त होते हैं । चेतन्य- 
पृजा ही से मनुष्य का कल्याण हा सकता है । समाज का पालन 
करनेवाली दूध की घारा जब मनुष्य फे प्रेमसय हृदय, निष्कपट 
मन ओर मित्नतापूण नेत्रों से निकलकर बहती है तब वहों 
जगत्‌ से सुख के खेतों के। हरा-भरा कर प्रफुल्लित करती है भार 
वही उनमे फल भी लगाती है। आओ, यदि द्वो सके ते, 
देाकरी उठाकर कुदाली हाथ मे लें। मिट्टी खादें और अपने 
हाथ से उसके प्याले बनावे | फिर एक एक प्याला घर धर में, 
कुटिया क्ुटिया में रख आवे और सब ज्लोग उसी में मजदूरी 
का प्रेमाउ्त पान करें। 
है रीत आशकोा की तन सन निसार करना । 


शेना सितम उठाना श्रोर उनकी प्यार करना ॥ 
. >-पूर्णसिह 


्ण््ज्ः उ 


